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आमुख 


“बहु पुस्तक रास्ते में पढ़ने लायक है ।/--कहते हुए जोहान्सबर्ग स्टेशन 
पर पोलक ने रस्किन फी 'अनदू दिस लास्ट पुस्तक गांधी के हाथ में रख दी । 

और, इस पुस्तक ने जादू कर दिया गांधी पर ! इसने उनके जीवन फी धारा 
ही पलट दी। आत्मऊया में लिल्ला उन्होंने--/इसे हाथ में लेने के बाद में छोड़ ही न 
सका। इसने मुझे जकड़ लिया। ट्रेन शाम को डरवन पहुँची । सारी रात मुझे 
नींद नहीं आयी। पुस्तक में दिये गये आदशों के सांचे में अपने जीवन को ढालने का 
सेने निश्चय कर लिया । जिस पुस्तक ने मुश्न पर तत्काल असर डाला और मुझमें 
महत्त्ववृर्ण ठोस परिवर्तन किया, ऐसी तो यही एक पुस्तक है । 

“मेरा विश्वास है कि मेरे हृदय के गहनतम प्रदेवा में जो. भावनाएँ छिपी पड़ी थों, 
उनका स्पष्ट प्रतिब्रिम्ब सेने रस्किन के इस प्रन्यरत्त में देखा और इसोलिए उन्होंने 
मुझे अभिसृत कर जीवन परिवर्तित करने के लिए विवश कर दिया । 

/रस्कित ने अपनी इस पुस्तक में मुख्यतः ये तीन बातें चतायी हैँ : 

१. व्यक्तित का श्रेय समष्टि के श्रेय में ही निहित है। 

२. बकील का फाम हो, चाहे नाई का; दोनों का मूल्य समान ही है। फारण, 
प्रत्येक व्यक्ति को अपने व्यवस्ताय द्वारा अपनी आजीविका चलाने का समान 
अधिकार है । 

३ मजदूर, फिसान अथवा कारीगर फा जीवन हो सच्चा बौर सर्वेत्कृष्ट 
जीवन है। 

/पहुली बात में जानता था, दूसरी बात घुंबले रूप में मेरे सामने थी, पर 
तीसरी बात का तो संने विचार हो नहीं किया था। अनदू दिस लास्ट पुस्तक 
ने सूर्य के प्रकाश की भाँति मेरे समक्ष यह बात स्पष्ट कर दी कि पहली बात 
में ही दूसरी और तीसरी बातें भी समायी हुई है।” 

्ः मः ऊँ 

हाँ तो, बाइविल की एक कहानी के आधार पर है रस्कित की इस पुस्तक का 
नाम अनटू दिस लास्ट! । इसका अयय होता है---इस अन्तवाले को भी !! 

अंगूर के एक बगीचे के मालिक ने एफ दिन सवेरे अपने यहां काम करने के लिए 
फुछ मजदूर रखें। मजदूरों तय हुई--एक पेनी रोज।॥ 


(४) 


दोपहर को वह मजदूरों के अड्डे पर फिर गया। देखा, वहाँ उस समय भो कुछ 
सजदूर खड़े हे---कास के अभाव में । उसने उन्हें भी अपने यहाँ काम पर लगा दिया। 

तीप्तरे पहर और ज्ञाम को फिर उसे कुछ बेकार मजदूर दिखे । उन्हें भी उसने 
काम पर रूगा दिया। 


काम समाप्त होने पर उसने सृत्ोम से कहा कि “मजदूरों को मजदूरी दे दो। जो 
लोग सबसे अन्त में आये हूं, उन्हींसे मजदूरी बाँटना शुरू करो ।* 

मुनीस ने हर मजदूर को एक-एक पेनी दे दी । 

सबेरे से आनेवाले मजदूर सोच रहे थे कि शाम को आनेवालो को जब एक-एक 
पेनो मिल रही है, तो हमें उनसे ज्यादा मिलेगी ही, पर जब उन्हें भी एक ही पेनो मिली 
तो मालिक से उन्होंने शिकायत को कि “यह क्‍या कि जिन लोगो ने सिर्फ एक घण्टे 
काम किया, उन्हें भी एक पेनी और हमें भी एक ही पेनी--जो दिनभर धृप में काम 
करते रहे !” 

मालिक बोला : “भाई मेरे, मेने तुम्हारे प्रति फोई अन्याय तो किया नहीं । 
तुमने एक पेनी रोज पर काम करना मंजूर किया था न ? तब अपनी मजदूरी लो और 
घर जाभो । भेरी बात मुझ पर छोड़ो | में अन्तवाले को भी उतनी हो मजदूरी 
दूंगा, जितनी तुम्हें ॥ अपनी चीज अपनी इच्छा के अनुसार खर्च फरने का मुझे 
अधिकार है न? किसीके प्रति में अच्छा व्यवहार करता हूँ, तो इसका तुम्हें दुःख 
क्यों हो रहा है ?”+ 

रः ऊँ 


सुबहवाले को जितना, शामवाले की भी उतना---यह बात सुनने में अटपटी भले 
ही छगे, कुछ छोग इस पर--टके सेर भाजी, टके सेर खाजा--की फबती कस सकते 
है, परन्तु इसमें मानवता का, समानता का, अद्वेत्त का वह तत्व समाया हुआ है, 
जिस पर 'सर्वोदय' का विशाल प्रासाद खड़ा है। 
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(५) 


सर्वोदिय आखिर है एया 7--सश्॒का उदय, सबका उत्करव, सबका विकास 
ही तो सर्वोदय है। भारत का तो यह परम पुरातन आदर्दा ठहरा : 
सर्वेषपि सुखिन सनन्‍्तु सर्वे सन्तु निशमया । 
सर्वे भद्राणि पश्यत्तु मा कश्चित्‌ दु खमाप्नुबात्‌ ॥ 
ऋषियों की यह तपःपुत वाणी भिन्न-भिन्न रूपों में हमारे यहाँ मुखरित होती रहो 
है। जैनाचार्य समंतभद्र कहते हूँ 
'सर्वापदामन्तकर निरन्त सर्वोदय तीर्थमिद तबेब | 
पर सबका उदय, सबका फल्याण दाल-मात का कौर नहीं हैं। कुछ छोगों का उदय 
हो सकता है, बहुत लोगो का उदय हो सकता है, पर सब लोगों का भी उदय हो सकता 
है--पह बात लोगो के मस्तिष्क में घंसती ही नहं। ! बड़े-बड़े विद्वान, बढ़े-बड़े 
सिद्धान्तशास्त्रो इस स्थान पर पहुँचकर बटक जाते हैँ । कहते है : 'होना तो अचश्य 
ऐसा चाहिए कि शत प्रतिशत का उदय ही, मानव-मात्र का कल्याण हो, हर व्यक्ति 
रा विकास हो, पर यह व्यवहार नहीं है। सर्वोदय आदर्श हो सकता है, व्यवहार में 
उसका विनियोग सम्भव ही नहीं है ।” 
और यहॉों पर सर्वोदियवादियों का अन्य सिद्धान्तवादियों से विरोध है । 
सर्वोदय मानता है कि सबका उदय कोरा स्वप्न, कोरा आदर्श नहों है, यह 
आदर्श व्यवहार्य है, यह जमल में लाया जा सकता है। सर्वोदिय का आदर्श ऊँचा है, 
यह ठीक है; परल्तु न तो वह अप्राप्य है और न असाध्य है। वह प्रय्तसाध्य है। 
रक मे क्र 
सर्वोदिय का आदर्श है--अद्वत और उसकी नीति है---समन्वय । मानवकृत 
विषमता का वह निराकरण करना चाहता है और प्राकृतिक विषमता फो घदाना 
चाहता है । 
सर्वोदिय की दृष्टि से जीवन विज्ञान भी है, कछा भी । जीवमात्र के लिए, 
भ्राणिमात्र के लिए समादर, प्रत्येक के प्रति सहानुभति हो सर्वोदिय का सार्म है। जीव- 
सात्र के लिए सहानुभूति का यह अनृत जब जीवन में प्रवाहित होता है, तो सर्वोदिय 
फी छता में सुरक्षिपूर्ण सुमन खिल उठते हूं । 
डाबिन सात्त्यन्याथ ( $पशएश ०४ ४४० 6/८० ) की बात कहकर रुक 
गया। उससे प्रकृति का नियम बताया कि बड़ी मछली छोटी मछलियों को खाकर हो 
जीवित रहती है। 
हकसले एक कदम आगे बढ़ा। वह कहता है कवि 'जिमो और जोने दो'-- 
( ॥/ए6 #॥0 ८ प्रए८ ) 


( ६) 


पर इतने से ही काम चलनेवाला नहीं। सर्वोदय कहता है कि तुम दृसरों 
को जिलाने के लिए जिओ। तुम मुझे जिलाने के लिए जिमो, मे तुम्हें जिलाने के 
लिए जिऊँ। तभी, जौर केवल तभी सबका जीवन सम्पन्न होगा, सबका उदय होगा, 
रूवोंदय होगा । 


दूसरों को अपना बनाने के लिए प्रेम का विस्तार करना होगा, अहिसा का 
विकास करना होगा और जाज के सामाजिक मूल्यों में परिवर्तत करना होगा । 
सर्वोदिय समाज-निरपेक्ष, शाइवत और व्यापक मूल्यों की स्थापना करना चाहता है 
और वाघक मूल्यो का निराकरण | यह कार्य न तो विज्ञान द्वारा सम्भव है और न 
रुत्ता द्वारा । 

सर्वोदय ऐसे वर्ग-विहीन, जाति-विहीन और ज्ञोबण-विहीन समाज को स्थापना 
करना चाहता है, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति और समूह को अपने सर्वाज्जीण विकास के 
साधन और अवसर मिलेंगे । अहिसा और सत्य हारा ही यह कान्ति सम्भव है । 
सर्वोदिय इसीका प्रतिपादन करता है । 


र्ः मा या 


आज तीन प्रकार की सत्ताएँ चल रही हें--शस्त्र-सत्ता, घन-सत्ता और राज्य- 
सता। परन्तु जागतिक स्थिति ऐसी हो गयी है कि इन तीनो सत्नाजो पर से लोगों 
फा विश्वास उठता जा रहा है। आज सभी छोग किसी अन्य सातवीय शक्ति की खोज 
में हे और वह मानवीय शक्ति सर्वोदिय के माध्यम से ही विकासत हो सकती है। 

सर्वोदिय की पृष्ठभूमि आध्यात्मिक है। विज्ञान में ऐसी बात नहीं । विज्ञान 
अपने आविष्कारों से जनता को अनेक सुविधाएँ प्रदान कर सकता है। वह भोतिक 
सुखतो की व्यवस्था कर सकता है, बटन दबाकर हवा दे सकता है, प्रकाश दे सकता है, 
रेडियो का संगीत सुना सकता है, पर उसमें यह क्षमता नहीं कि वह मानव का नतिक 
स्तर ऊपर उठा दे। विज्ञान वेध्या-वृत्ति का निराकरण कर सकता है, उसके निरा- 
फरण के साधन प्रस्तुत कर सकता है, पर हर स्त्री को हर पुरुष को बहन बना देने को 
क्षमता उसमें नहीं। विज्ञान जीवन का बाहरी नक॒शा बदल सकता है, पर भीतरी 
नकझ्ा बदलना उसके वश की बात नहीं । 

् रे रमः 


शस्त्र-सत्ता द्वारा, पुलिस के बदन, फौज को बन्दुक, एटम बम गौर हाइड्रोजन 
बम द्वारा जनता की आतंकित किया जा सकता है, उसे निर्भय नहीं बनाया जा सकता। 
इंडे दिखाकर लोगो को जेल में डाला जा सकता है, उन्हें मुक्त नहीं किया जा सकता ॥ 


(७) 


शस्त्र-शक्ति द्वारा, हिसा हारा हिंसा को दबाने की चेष्टा की जा सकतो है, पर 
उससे अहिसा की प्रतिष्ठा नहीं की जा सकती । 

ः ् रस 

चोरी करने पर सत्ता और जुर्माने की व्यवस्था कानून के द्वारा की जा सकती 

है, हत्या करने पर फाँसी का दण्ड दिया जा सकता है, पर कानून के हारा किसोको 
इस बात के लिए विवश्ञ नहीं किया जा सकता कि सामने भूखा व्यकित बैठा 
देखो, तो रन्त्रिदेव की तरह अपनी थाली उठाकर उसे दे दो ओर स्वयं भूखे रहने में 
प्रसन्नता का अनुभव करो। 

ः ्ः ्ः 


घन की सत्ता आज सारे विश्व में व्याप्त है। आज पैसे पर ईमान बिक रहा है, 
पत्ते पर अस्मत छुट रही है, पेसे पर न्याय अपने नाम को हँसा रहा है। विश्व का 
कौनसा अन्य है, जो भाज पेसे के बल पर और पैसे के लिए नहीं किया जाता। अन्याय 
और शोषण, हिंसा ओर भ्रष्टाचार, चोरी और डकैती--सवकी जड़ में पेसा है। 

कंचन की इस माया में पड़कर मनुष्य अपना कर्तव्य भूल गया है, अपना वायित्व 
भूल गया है, अपना लक्ष्य भूल गया है। पैसे के कारण श्रम की प्रतिष्ठा मानव-जोयन से 
जाती रही है। मनृष्य येच-केव प्रकारेण सोने की हवेली खड़ी करने को आकुल है। पर 
बह यहू बात भूल गया है कि सोने को रुका भस्म होकर ही रहती है। रावण का गगन- 
चुम्वी प्रासाद मिट्टी से ही मिलकर रहता है। अन्याय, शोषण, बेईमानी द्वारा इकटठी 
की गयी सम्पत्ति द्वारा भोतिक सुख भले ही बढोर लिये जायें, उनसे आत्मिक सुख की 
उपलब्धि हो नहीं सकती । पैसा! विश्व के लनन्‍्य सुख भले ही जुटा दे, परन्तु उससे आत्मा 
की प्रसन्नता प्राप्त नहीं फी जा सकती । यही कारण है कि ईसा को कहना पड़ा कि 
सुई के छेद के भीतर से ऊँट का निकल जाना भले ही सम्भव हो,परन्ठु पंसेवाले 
का स्वर्ग के राज्य में प्रवेश सम्भव नहीं !* 

्ः रमः ः 

राज्य-सत्ता पुलिस और सेना के सहारे--वस्त्र-सत्ता के सहारे जीती है, फानून 
की छत्रछाया में बढ़ती है, घन-सत्ता के भरोसे पल्ृती -पनपती है भौर विज्ञान के जरिये 
विकसित होती है। परन्तु इतने साधनों से सज्जित रहने पर भी वह शत्त प्रतिशत 
जनता को सुखी करने में अपने को असमर्थ पाती है। वह एक ओर अल्पसंख्यकों के 
प्रति अन्याय न होने देने फा दावा करती है, दूसरो ओर बहुसल्यकों के हितों 
को रक्षा का ढिढोरा पीटती है। पर अल्पसंख्यक भी उसकी श्षिकायत करते हे, 


( ४) 


बहुतंस्यक भी । कारण, उसका आदर्श रहता है--अधिक-से-अधिक लोगों का अधिक- 
से-अधिक सुख ।” उसने यह मान लिया है कि सबको तो हम अधिकतम सुख दे नहीं 
सकते, इसलिए अधिकतम लोगो को यदि हम अधिकतम सुख दे लें, तो हमारा कर्तव्य 
पुरा हो गया ! हमारी आज क्री राजनीति इन्हीं आद्शों पर पल रही है। पर इससे 
मानव-जाति का कल्याण सम्भव नहीं। 
] ्ः मै 

सर्वोदय ऐसी राजनीति का कायल नहीं । वहु छोकनीति का पक्षपाती है। 
राजनीति में जहाँ शासन मुख्य है, वहाँ लोकनीति में अनुशासन । राजनीति में जहाँ 
सत्ता मुख्य है, वहाँ लोकनीति में स्वतन्त्रता । राजनीति में जहाँ नियंत्रण मुख्य है, 
वहाँ लोकनोति में संयम । राजनीति में जहाँ सत्ता की स्पर्धा, अधिकारों को स्पर्वा 
भुख्य है, वहाँ छोकनीति में क॒तंव्यो का आचरण । सर्वोदय का क्रम यही है कि हम 
शासन से अनुशासन की ओर, सत्ता से स्वतन्त्रता की ओर, नियंत्रण से संयम की ओर 
और अधिकारों की स्पर्धा से कर्तव्यों के आचरण की ओर उढ़ें । 

् हु ्ः 

राज्यशासन का प्रत्येक शास्त्री ऐसी आकांक्षा रखता है कि एक दिन ऐसा आये, 
जिस दिन राज्य की समाप्ति हो जाय । तब तक के लिए राज्य-संस्था एक अनिवार्य 
दोष ( 7९०८९४४४:ए ०ए7 ) है। पर इसका यह भर्य नहीं कि राज्य-संस्था सदा अनि- 
वाये बनी ही रहेगी । यह राज्य-संस्था है ही इसलिए कि धीरे-धीरे वह ऐसी स्थिति 
उत्पन्न कर दे, जब भव का निराकरण होते-होते यह स्थिति आ जाय कि शासन की 
आवश्यकता ही न रह्‌ जाय। आज नागरिको में परस्पर विश्वास नहीं है, छोग एक- 
दूसरे से डरते है, तभी तो शासन की आवद्यकता पड़ती है । लोगो के मानस से यह 
डर निकल जाय, सब एक-हूसरे पर विश्वास करने लगें, तो शासन को आवश्यकता 
ही क्‍या रहेगी ? 

राज्य के पीछे जो सत्ता रहती है, वह लोगों की सत्ता, लोक-सत्ता होती है। पर 
हमने इस तथ्य को भुदाकर राजा को विष्णु मानकर उसके हाथ में 'अनियत्रित 
राज्य-सत्ता' ( 4080०० ॥(०7४८१ए ) सौंप दी हाव्स ने इसका विस्तृत विवेचन 
किया है। लॉक इससे एक कदम आगे बढ़ा। उसने “तियत्रित राज्य-सत्ता' ( [/प- 
०4 १(०7्रभ्लाए ) की बात कही । पर रूसो लोक-सत्ता' ( 7060०८८४८ए ) तक 
आ गया। यहीं से राज्य-सत्ता के निराकरण और लोक-सत्ता की स्थापना का 
श्रीयरणेश होता है। राज्य-सास्त्र के इन तीद सिद्धान्तशास्त्रियों ने. राज्यशास्त्र का 
विशेष रूप से विकास किया है। 

मै कै ्ः 


( ६ ) 


इसके बाद आया गरीबों का मसोहा मादर्स । उसने गरीबों के लोकतंत्र ( 70०- 
70८:४०ए 0 धा€ 90०४ गाथा ) की बात फही। मादवसे ने दंद्रात्मक भौतिकवाद 
( ए|॥रव्कात्य फश्राध्णभाधा ),.. ऐतिहासिक भौतिकवाद और सनियतिवाद 
( >लशा।5ध८ ॥7०८०7८४४०0 66 प्राहण7ए ) पर जोर दिया और एक 
वर्ग के सघटन ( 0:2थांशक07 ० ०7९८ 0858 ) की बात सिखायी। उससे 
ऋगणष्ति के लिए तीन बातों की आवश्यकता बतायो: ९१. कात्ति वेज्नानिक हो, 
२. क्रान्ति अन्तर्राष्ट्रीय हो और ३. कऋात्ति में वर्ग-संघर्ष हो । 

माव्स ने सारे मानवीय तत्त्वों का संग्रह किया, परन्तु उसका विज्ञान उसके 
भौतिकवाद के सिद्धान्तों के कारण पूंजीवाद को प्रतिक्षिया के रूप सें प्रकट हुआ । 
ब्त' वह उस प्रतिक्रिया के साथ पूंजीवाद के स्वरूप को भी अंशतः लेकर आया। 

साक्स के पहले किसी भी पीर-पंगम्वर था धर्म-प्रव्तंक ने यह नहीं कहा था कि 
गरीबी और अमीरी का निराकरण हो सकता है, होना चाहिए और होकर रहेगा । 
दान भर गरीबों के प्रति सहानुभूति की बात तो सभी घर्मों में कहो गयी, 
पर गरीबी ओर अमीरो के निराकरण की बात मावर्स से पहले किसीने नह। कही । 
उसने स्पष्ट शब्दों में इस वात की घोषणा की कि 'अमीरी भौर गरीबी भगवान्‌ की 
बनायी हुई नहीं है। किसी भी धर्म में उसका विधान नहीं है और यदि कोई धर्म इस 
भेद को मंजूर करता है, तो वह धर्म गरीब के लिए अफीम की गोली है ।' 

फार्ल मास ने इस बात पर जोर दिया कि हमें ऐसे समाज का निर्माण फरना 
चाहिए, जिसमें न तो कोई गरीव रहेगा, न कोई अमीर । उसमें न तो दाता की 
गुजाइश रहेगी, न भिखारी की । उससे पीडित मानवता को यह आशाभरा सदेश 
दिया कि जिस विकास-क्रम के अनुसार गरीबी और अमीरी आ गयी, उसी विकास- 
ऋम के अनुसार, सृष्टि के नियमों के अनुसार, ऐतिहासिक घटना-क्रम के अनुसार 
उनका निराकरण भी होतेवाला है और सो भी गरीबो के पुरुषार्थ से होनेवाला है । 

गरीबी और अमोरी के निराकरण के लिए मावर्स से पुराने अर्थशास्त्रियों को 
एप्रॉइथा 50०0४95 ( अद्विष्ट अर्थशास्त्री ) बताते हुए एक नया क्रान्तिकारी 
मर्यश्षास्त्र भ्रस्तुत किया । 

एड्स स्मिय और रिकार्डो का सिद्धान्त था--अम ही मूल्य है । 

मिल और मार्शल ने सिद्धान्त बनाया-- जिसके वितिमय में कुछ मिले, वह 
सम्पत्ति है+-( प्रदाता ॥ ब्रएफरण[ड ताकत कर था पा पशेप ) 
रूसो ओर टॉल्स्टॉय ने इसका खूब सजाक उड़ाया । कहा : “हवा के बदले में कुछ 
नहीं मिलता, तो हुवा का कोई मूल्य नहीं !” 


( १० ) 


माक्स ने इनसे एक कदम आगे बढ़कर अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त ( 7००४५ 
ठ $फगर्णाए5 ए४०४ ) दिया। उसने कहा कि अम का जितना मूल्य होता है, 
वह मुझे मिलता ही नहीं। मुझे जिन्दा रखने के लिए जितना जरूरी है, सिर्फ उतना 
ही तो मुझे मिलता है। वाकी का तो मालिक ही हड़प जाता है। श्रम का यह्‌ बचा 
हुआ मूल्य ही शोषण ( 7>70/४7०० ) है। और इसका नतीजा यह होता है 
कि सी में नव्बे आदमियों को काम ही काम रहता है और दस आदमियों को आरास 
हो आराम ! दस आदमी विश्रामजीदी बन जाते है और नब्बे आदमी श्रमजीवो । 
हराम की कमाई का निराकरण होना ही चाहिए । 


रा मर मै 


पूंजीवादी अर्थशास्त्र की मान्यता है--मेहनत मजदूर की, सम्पत्ति मालिक की । 

पूंजीवाद का जन्म होता है--सौदे से, विकास होता है--सद॒टे से और वह्‌ चरम 
सीमा पर पहुँचता है--जुए से । 

पूंजीवाद के तीन दोष हे : 

सीदा, सट्टा भौर जुआ । 
इससे तीन बुराइयाँ पैदा होती हे : 
संग्रह, भीख और चोरी | 
्ः अं रे 

पूंजीवाद के दोषो का निराकरण करने के लिए आया--समाजवाद। समाजवादी 
अर्थशास्त्र की मान्यता है--मेहनत जिसकी, सम्पत्ति उसकी । सारक्स यहीं तक नहीं 
रुका । उसने एक ओर सूत्र दिया--मेहनत हरएक की, सम्पत्ति सवकी । इसको 
बदौलत जाधया॥० 808८ ( कल्याणकारी राज्य ) और 8८४० एथाग्रीषय 
( शासकीय पूंजीवाद ) का जन्म हुआ। व्यक्ति की साहुकारी मिदी, समाज को 
साहुकारी शुरू हुई । 

रक र्ः रा 

समाजवाद के आगे का एक सूत्र और है। मौर वह यह कि जितनी ताकत उतना 
काम, जितनी जरूरत उतना दाम । परिश्रम तो में उतना करूँ, जितनी मुझमें क्षमता 
है, पर उस परिश्रम का प्रतिमुल्य, उसका मुआवजा में उतना ही लूँ, जितनी मेरी 
आवश्यकता है ।' 

यह सूत्र है तो बहुत अच्छा, पर इसके कारण अन्तविरोध पैदा होता है । 
मेहनत जिसकी, सम्पत्ति उसकी और जितनी ताकत उतना काम, जितनी जरूरत 
उतना दाम--इन दोनो सूत्रों में मेल हो नहों बेठता । 


(११ ) 


“जब मुझे मेरी आवश्यकता के अनुसार ही पेसत मिलना है, तो से उतना ही काम 
कडेंगा, जितने में मेरी जरूरत पूरी हो जाय; फिर से अपनी शवित और क्षमता का 
पूरा उपयोग वयो कहूँ ?” यह विबम समस्या उत्पन्न हुईं। काम के अनुसार दाम 
देने से प्रतिदन्द्िता भा खड़ी हुईं। रूस और चीन में इस सम्बन्ध में प्रयोग हुए जौर 
लोग इस निष्कर्थ पर पहुँचे कि प्रतिदन्द्रिता से तो स्थिति और अधिक विषम हो 
जायगी। इसलिए प्रतिस्पर्धा तो न चले, परिस्पर्धा चल सकती है। इसरे की टाग खींच- 
फर, उसे गिराकर स्वयं आये घढने की प्रतिस्पर्धा रोकी जाय, उसके स्थान पर ऐसी 
समाजवादी परिस्पर्षा चले कि जो सर्थोत्क्रष्ट हो, उसकी वरावरी करने की अग्य 
सब लोग चेष्टा करें। इसका माम है $00४गश८ टिक्रापो॥॥00 ( सम्राजबादी 
परिस्पर्धा )। किन्तु इसमें भी कोई अच्छा परिणाम नहीं निकला । पहले जहाँ चाम 
के लिए काम करने की गुलामी ( १४०४८ 8]8ए०7५ ) थी, वहाँ अब आ यया काम 
के मुताबिक दाम ( ९ए४६०5 ४८००४०४३ ॥0 छा: ) ! 

रूस और चीन की गाड़ी यहाँ आकर अठक जाती है। प्रयोग हो रहे हे, परन्तु 
समाजवादी प्रेरणा ( 80लंशीा58८ 77८ष7ए७ ) की समस्या विषम रूय से 
सामने आकर खड़ी है । 

्ः रकः न 

माज सेना का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया है । माव्स ने सेना ओर शस्त्र 
के निराकरण की प्रक्रिया का पहुला ककम यह बताया कि सेना सत रखो, शास्त्र मत 
रखो, सबको व्रास्त्र बाँट दो। नागरिक को ही सैनिक बना दो । सैनिक और नागरिक 
के बीच का अन्तर मिटा दो । उत्पादक भौर अनुत्पादक के बीच कोई भी भेद मत 
रखो । आज विदव के महानू-से-महान्‌ राजनीतिज्ञ कह रहे है कि दास्त्रीकरण की 
होड़ से विश्व सर्वनाश की हो मोर जा रहा है। इसलिए अब निःशस्त्रीकरण होमा 
चाहिए । आज के युग की यह साँग है कि निःशस्त्रीकरण के सिवा अब मानवीय 
मूल्यों की स्थापना हो नहीं सकती । माइसनहावर के द्वव्दों में 705870780०7/ 88 
9०८0० 4 ४०८९४आए ०६ ॥6 ( निःशस्त्रीकरण जीवन की एक आवश्यकता 
बन गयी है । ) 

पहले वीर-धृत्ति के विकास के लिए और निर्वेलो के संरक्षण के लिए शास्त्र का 
प्रयोग होता था। आज दर््र में से उसके ये दोनो सांस्कृतिक मूल्य नष्ट हो चुके हूँ । 
हवाई जहाज के वम फेंक देने में कीनसो वोर-बुत्ति रह गयी है? आज संरक्षण 
के स्थान पर आक्रमण के लिए द्ास्त्रों का प्रयोग होता है। इसलिए शस्त्र का 
सांस्कृतिक मूल्य पूर्णतः समाप्त हो गया है १ 

मु मर ः 


( १२ ) 


शस्त्र की जो हालत है, वही हालत यंत्र की भी है। यंत्र का भी सास्कृतिक 
मूल्य समाप्त हो गया है। यंत्र को विशेषता यह है कि वह सब चीजें एक-सो बनाता 
है। बटन एक-से, जूते एक-से, पोशाक एक-सी। गबा-मजूरी' रोकने को यत्र आया, 
पर आज उसके चलते व्यक्तित्व का गला घुट रहा है। मानवीय मूल्यों का हास 
हो रहा है। बटन दबाने का अर्थज्ञासत्र ( 7790 िप४0०2 :8007०79 ) विकसित 
हो रहा है और मानवीय करू समाप्त होती चल रही है। यत्र जहाँ तक अभाव की 
पूति करता है, वहाँ तक तो उसकी उपयोगिता मानी जा सकती है, पर वह केन्द्री- 
करण को जन्म दे रहा है, कला की अभिवृद्धि नें रोड़े अठका रहा है भर उत्पादन में 
से मानवीय स्पर्श ( सरण्णाक्षा [०एण०। ॥0 770पए८४०० ) को समाप्त करता जा 
रहा है। व्यक्तित्व का विकास तो दूर रहा, उसके कारण मनुष्य फा व्यक्तित्व 
ही समाप्त होता जा रहा है। व्यक्ित्व का यह विलीमीकरण ( 00-707ए7- 
वण्गाश्राए07 ) यंत्र का सबसे भयकर अभिशाप है। इसका निराकरण होना 
ही चाहिए । 


मई ् 

पूँजीचादी उत्पादन का एकमात्र लक्ष्य होता है पैसा | यह उत्पादन मुनाफे 
के लिए, विनिमय के लिए ही होता है। मेने जो रकम रूगायो, बह कुछ मुनाफे के 
साथ मुझे वापस मिले, यही उसका उद्देश्य है। यह है मुताफे के लिए उत्पादन-- 
( ए7097८४०४ 60: 008: )। बाजार की पकोड़ियाँ भले हो खाने छायक व 
हो, पर यदि उनका पैसा बसूछू हो जाय, तो उनका उत्पादन सफल माना जाता है। 

छात्रावास में जितने लड़के रहते हे, उतने लइ़को के हिसाव से ही रोटियाँ बनायी 
जाती है, यह उपभोग के लिए उत्पादन ( ?70वप०ाणा 07 (०0फरणाफ्धण्ण ) 
है, पर इसमें इस वात के लिए थुजाइश नहीं कि किसीके दाँत यदि गिर गये है, 
तो क्‍या हो ? 

थान्त्रिक उत्पादव में तीन प्रेरणाएँ थीं : व्यापारवाद ( 0०फ्राण्थणशाका )| 
साज्नाज्ववाद ( 70८ए०शाआआ ) और उपनिवेज्वाद ( ८ण०णाख्रोगब्ण ) ॥ 

पर आज की जागतिक स्थिति ऐसी है कि ये तीनो प्रेरणाएँ स्म्राप्ति पर हूँ । 
जाज वाजारो का अर्थज्ञास्त्र समाप्त हो रहा है, साजम्नाज्यवाद मिद् रहा है और 
उपनिवेदश्वाद अन्तिम सांसें ले रहा है । 

मं रे मु 

आज गति का तत्व ( 70;727/०५ ) बाजार से उठकर वंचारिक क्षेत्र में आ गया 

है। विश्व में आज दो मोर्चे हे--एक कम्पुनिस्टो का मोर्चा, इसरा उनका विरोधी । 


( १३ ) 


लोकशाही कम्पुनिज्म का विरोध करते-करते पूंजीवाद के शिविर में जा पहुँची है। 
बह तलवार की दासी और वैभव की अधिकारिणी बन गयी है। उसकी प्रगति- 
कुठित हो रही है। जनता को अच्छा भोजन, वस्त्र और मकान देना ही कल्याण 
क्ारी राज्य का अन्तिम लक्ष्य बन गया है। रोकगञ्ाही बहुमत के आवार पर चलती 
है, इसलिए सत्ता की प्रतिस्पर्वा उसका मुलूमन्त्र बन बैठी है। इस सत्ता के लिए, 
अधिकार के लिए वडी-बडी लम्बी गोटियाँ फेंकी जाती है, चुनावो के लिए बड़ी दूर से 
पेद्ाबन्दियाँ की जाती हे, दुनियाभर के प्रपञु्च रचे जाते हे, लोकप्रियता का नीलाम 
होता है और पार्टी के अनुशासन के ताम पर लोगो की जवान पर ताला डाल 
दिया जाता है । 

आज को छोकशाही में तीन भयंकर दोष हूं: अधिकार का दुरपयोग (9४७ ०६ 
7०४८: ), गुडाज्ञाही का भय ( 0४४०४ ) और भ्रष्टाचार ( 0०४४० )। 


इन दोबो का निराकरण किये बिना सच्ची छोकनीति का विकास हो नहीं 
सकता। भारत की लोकशाही में इनके अहावा 'सम्प्रदायवाद और जातिवाद 
नामक दो दोष और भी हूँ। देश के और समाज के कल्याण के लिए इन सभी 


दोधो का उन्मूलन परम आवश्यक है । 
५५ 4 क 


प्रश्न है कि जहाँ लोकशाही असफल हो रही है, शत्त्र-सता, धन-सत्ता असफल 
हो रही है, यत्र और विज्ञान घुटने टेक रहा है, वहाँ मानवता के ज्ञाण का 
कोई उपाय है क्या ? 

सर्वोदय इसीका उपाय है। 

मानव जिन प्रक्रियाओ का, जिन पद्धतियों का प्रयोग कर चुका है, उनके आगे 
का कदम है--सर्वोदय । 

सृष्टि जिस रूप में हमारे सामने है, उसे समसने की चेष्टा दार्शनिक ने फी। 
वैज्ञानिक ने प्रकृति के नियमों का साक्षात्कार किया, शोव कौ। परन्तु विश्व को 
परिवतित करने का कार्य न तो दार्शनिक ने किया और न वैज्ञानिक ने। अर्थश्षास्त्री 
ने भी वह कार्य नहीं किया । बहू किया राज्यवेता ने“--जों न तो दार्शनिक ही था, 
न रवेज्ञानिक। जो लोग दर्शनमूढ़ थे, दिज्ञानमृढ् थे, उन्होंने ही समाज और सृष्टि 
को बदलने का काम अपने हाथ में लिया । परिणाम ? परिणाम यही है कि आज 
दार्यनिक अलग है, वेज्ञानिदः अलग है, नागरिक अछूग है। परन्तु ऐसा विभाजनमेद 
गलत है, कृत्रिम है, अरवज्ञानिक है, अप्राकृतिक है। इस द्वैत में से अद्वेत का, इस भेद 
में से अभेद का निर्माण हो नहीं सकता । और जब तक अहेत और अभेद की 


(१४ ) 


स्थापना नहीं होती, समग्रता की दृष्टि से मानव के व्यक्तित्व के विकास की चेष्टा 
नहीं की जाती, तब तक न तो ये भेद मिटनेवाले हे और न सच्ची लोक-प्त्ता का 
ही निर्माण होनेवाला है । 

मै ् र 


भेद की भाव-भूमि पर राज्यशास्त्र और अर्थशास्त्र का जो विकास हुआ है, उसके 
दोष आज हमारी आँखों के समक्ष मोजूद हैँ । मार्क्स, लेनिन, माओ आदि कान्ति- 
क्वारियो ने जो ऋान्तियाँ कों, उनके कारण कई महत्त्वपूर्ण बातें हुई । जेसे--रूस, 
चीन आदि में सामन्तशाही और पूंजीवाद की समान्ति, उत्पादन के साधनों का 
समाजीकरण, किसानो और मजदूरों को स्थिति में आइचर्यजनक परिवतंन तथा 
अपने-अपने देश के पद में अभूतपूर्व उन्नति आदि। अन्य राष्ट्रों की आजादी को 
लड़ाई को भी इन क्रान्तियों से बड़ा बल मिला है। 

परन्तु इतना सब होने पर भी, इन क्ान्तियों का प्रभाव केवल भौतिक घरातल 
तक ही रहा है। इनके कारण मानव की भौतिक स्थिति में उल्लेखनीय प्रगति हुई 
है। माना कि जनता को आर्थिक स्थिति में प्रशंसनोय सुधार हुआ है, परल्तु क्या 
भौतिक उन्नति हो मानव का सर्वोच्च लक्ष्य है? उत्तम भोजन, उत्तम वस्त्र, उत्तम 
सकान और उत्तम रोति से अन्य भौतिक आवश्यकृताओ की पूर्ति ही क्या मानद 
का चरम उद्देश्य है ? 

सर्वोदय कहता है--नहीं । केवल भौतिक उन्नति हो पर्याप्त नहीं है। वह 
ऋान्ति ही क्या, जिसमें मनुष्य की आध्यात्मिक उन्नति न हो ? बहु कान्ति ही क्या, 
जिसमें मानवता का नेतिक स्तर ऊपर न उठे ? 

सर्वोदिय कहता है--जो तोकूं काँटा बुब, ताहि बोउ तू फूल ! पत्थर का 
जवाब पत्थर से देने में, अत्याचार का प्रतिकार अत्याचार से करने में, खून के बदले 
खून बहाने में फीन-सी ऋान्ति है ? कऋ्राति तो है दृष्मन को गले रूगाने में, ऋान्ति 
तो है भत्याचारी को क्षमा करने में, ऋन्ति तो है गिरे हुए को ऊपर उठाने में । 

और इस क्रान्ति का साधन है--हृदब-्परिवर्तन, जीवन-शुद्धि, साधन-शुद्धि 
और प्रेम का अधिकतम विस्तार । 


् ्ः ः 

सर्वोदिय जिस कान्ति का प्रतिपादन करता है, उसके लिए जीवन के मूल्यों में 
परिवतंन करना होगा। उसके लिए हमें दंत ले भद्व॑त्त की ओर, भेद से अभेद की ओर 
बढ़ना पड़ेगा । 'सर्व खल्विद ब्रह्म' की अनुभूति करनी होगी । वाहरी भेदो से दृष्टि 


(१५ ) 


हटाकर भौतरी एकत्व को ओर सुड़ना पड़ेगा। प्राणिमात्र में, जवत्‌ के कण-कण 
में एक ही सत्ता के दर्शन करने होंगे । 
सोद्हम्‌ और 'तत्वमसि' के हमारे आदशों में सर्वोदिय की ही भावदा तो भरी 
पड़ी हैं। उपनिषद्‌ कहता है-- 
अग्नियंथकोीं मुवन प्रविष्ठो रूप रूप प्रतिर्पो व्ूव। 
एकस्तथा सर्वमूतान्तरात्मा रूप रूप प्रतिरूपो बहिश्च ॥ 
वायुर्ययकी भुवन प्रविष्दों रूप रूप प्रतिर्षो बमूव। 


एकस्तथा सर्वमूतान्तरात्मा रूप रूप प्रतिरूपो वहिश्व ॥ 
-+कठोपनिषद्‌ २३२९, १० 


और जब हस इस प्रकार 'ईशावास्यमिद सर्व यत्किड्च जगत्या जगत्‌' सानने 
लगेंगे, तो हमारी दृष्टि ही बदल दायगी। फिर न तो किसोसे हेष करने का प्रसंग 
उठेगा, न किसीसे मत्सर। किसोको सताने, किसोफा शोषण फरने, किसीके प्रति 
अन्याय करने का प्रइन ही नहीं उठेगा। जो तू है, वही में हूँ !” यह भाव आते 
ही सारे भेदभाव दूर खड़े झख्॒ सारेंगे। घर में, परिवार में हम जैसे प्रेम से रहते 
हे, हँसते-हँसते जैसे दूसरों के रिए कष्ठ उठाते है, हर व्यक्ति की सुख-सुविधा का 
जैसे ध्यान रखते है, देसे हो हम सारे विश्व का, सानवमात्र का, परणिमात्र का 
ध्यान रखेंगे। वसुधैव कुटुम्वकम्‌' की भावना हमारी रग-रग में भिद जायगी। 

्रः रे ्ः 

सर्वोदिय मानवीय विभूति के विज्ञान में विद्वास करता है। मारव भी उसके 
लिए विभूति है, सृष्ठि भी, वेश-काल भी। वह मानता है--फलनिरपेक्ष फरतंव्य 
हमारा घर्म है। उसकी सान्यता है--मेहनत इन्सान की, दौलत भगवान्‌ की। 
मेहनत करना हमारा कर्तव्य है, फल समाज का। 'समाजाय इंद न मम और तेन 
त्यक्तेन मुजीया ' उसका आदर्श है। वह पड़ोसी के लिए जीने की, पड़ोसी के लिए 
उत्पादन करने की और पड़ोसी का सुल-दुःख बॉटने की कला सिल्ाता है। वह यह 
सानता है कि हर बुरे आदमो में अच्छाई होती है । वह हर व्यवित्त के दैदी तत्त्वों के 
विकास में दिश्दास करता है। उसकी मान्यता है कि पाप से घृणा करनी चाहिए, 
पापी से नहों । उसकी दृष्टि में कोई छोटा नहीं, फोई बड़ा नहीं; कोई ऊँचा नहीं, 
फोई नीचा नहीं। सबका सर्वाज्रीण विकास उसका लक्ष्य है और प्राणिसात्र से 
तादात्प्य उसका साधन । 

कर रू ्ः 


( १६ ) 


सर्वोदय में से सत्म और अहिसा, अस्तेय और अपरिग्रह, बह्मचर्य और अस्वाद, 
सर्वधर्-समत्वय और श्रम की प्रतिष्ठा, अभय और स्वदेशी आदि ब्रत स्वतःस्फू्त होते 
हूँ। अभी तक इतव ज्नतो का स्थान व्यक्तिगत सूल्यो के रूप में ही था। बापू ने साव- 
जनिक जीवन और व्यक्तिगत जीवन की साधनाओं को एक में मिलाकर इन त्तो को 
सामाजिक सूल्यो का रूप दिया। ज्यो-ज्यो हम इन न्रतों को सामाजिक मूल्य बनाते 
जायेंगे, त्यौ-त्यो सर्वोदिय का विकास होता जायगा । 

मः ः मैः 

वापु ने सर्वोदिय के इस दर्शन को जन्म दिया। विनोवा आज इसे विकसित कर 
रहे हूँ । भूदान, सम्पत्तिदान, साधनदान, बुद्धिदान आदि की प्रक्रियाएँ हृदय-परिवर्तन 
की ही तो प्रक्रियाएँ हू । प्रामदान के रूप में मालक्षियत के विसर्जन के इस देशव्यापी 
आन्दोलन को सारा विश्व आज चकित होकर देख रहा है। बिनोबा विन-दिन इस 
विश्ञा में आगे बढते चल रहे हे । उनका सत्याग्रह सोम्य से सौम्यतर होता चल रहा 
है। देश के कोने-कोने में सर्वोदिय की यह पावन घारा प्रवाहित हो रही है। 

मः र्ः ्ः 

आचार्य दादा धर्माधिकारी सर्वोदय-शास्त्र के विद्वान्‌ व्याख्याता है । उनको 
विनोदभरों 'हिंत॑ मनोहारि' शैली सभीको मन्त्रमुग्ष कर छेती है। सर्वोदिय-दर्शना 
की पंक्ति-पंक्त में इसकी झाँकी मिलती है। सर्वोदिय का कोई भी मुद्दा इसमें छूटा 
नहीं । सर्वोदिय की इस ज्ञान-गंगा में जो अवगाहन करेगा, बह कृतकृत्य हुए बिना 
न रहेगा । 

सर्वोदिय की ऐसी सरल, हृदयस्पर्शों और मनोमोहक व्याख्या अभी तक उपरूब्ध 
न थी। साथ ही, दादा को बेठकर इसे लिखने का अवकाश कहाँ ? यह तो सर्वश्री 
मारायण देसाई, प्रवोध चोकसी, घोरेवभाई, रामलूतिजी, रामकृष्ण शर्मा और 
ूघनाथ चतुर्वेदी की कृपा माननी चाहिए, जो उन्होने दादा के मुख से इतने अमृत की 
वर्षा करवा ली । 


मुझे इस तवनीत के आस्वादन का सुअवसर सिल्ला, यह मेरा सोभाग्य ! 


काशी 
शषुन4-५७ 


अनुक्रम 


३. गांघी-युग १-१४ 
विचार अपौरुषेय है---वाद' की तही, 'विचार' की समस्या-- 
आग्रह नही, निष्ठा आवश्यक--वैचारिक भूमिका में भी अहिंसा-- 
वृद्धि-निष्ठा के लक्षण--विज्ञान की सफलता का युग--एकाकी न 
रमते--कायरता के हाथ में हथियार--अहिंसा के हाथ में गदा-- 
जीवन की सम्पन्नता और विपन्नता--हृदय-परिवर्तन की प्रक्रिया--- 
गाघी 'पायल' थे ?--आज जवाहर क्‍या कहते हैं ?--गोआ की 
समस्या--गाधी की विशूति के दर्शन--पद्गुण का दुर्पयोग--- 
जागतिक समस्या का स्वरूप। 
२० सर्वोदिय के वुनियादी सिद्धान्त १५-३० 
सिद्धान्त पारमाथिक हो---सर्वोदय' का अर्थ--सर्वेषपि सुखिन 
सन्तु--अगति और आदर्श--सर्वोदिय की परिभाषा--सस्क्ृत होने 
की कसौटियाँ--अल्पसख्यको की स्थिति--स्त्रियो-वालको की 
स्थिति--रोगी-बीमारो की स्थिति--अन्धो-बहरों की स्थिति-- 
डाविन का सिद्धान्त--मनुष्य * एक अक्षम प्राणी--हकक्‍्सले का 
सिद्धान्त--सर्वोदिय का सिद्धान्त--अहिसक वी रता--अक्षम को सक्षम 
बनाना--प्रेम अहिंसा--मनुष्य का स्वभाव---मिलाप वनाम सघर्षे--- 
सह-जीवन ही सह-मरण--जीवन का ध्येय--निरपेक्ष कौर सापेक्ष 
मूल्य--मल्य सार्वेत्रिक मी हो--निपष्कर्प । 
३ धर्म और दिल्लान ३१-४५ 
नित्य-धर्म का लक्षण--समाज-धर्म--स्वार्थ-नेराकरण की 
प्रक्रि--दो दृष्टिकोण--धर्स कब अधर्म बनता है ?--सम्प्रदाय- 
निराकरण--धर्म और धर्मान्तर--पुरी की घटना--विज्ञान और 
घम्म--धाम्िक विज्ञान और वैज्ञानिक धर्म--प्रभुत्व या तादात्य --- 
सृप्टि से तादात्म्य---औद्योगिक और यात्रिक क्राति--यन्त्र और 
विज्ञान--उपकरणवाद--यत्र और मानवीय मूल्य--प्रमापीकरण 
और विशिष्टीकरण । 


( १८ ) 


४. चार प्रइन : पुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ण और आश्रम ४६-६९ 
१. पुनर्जन्म और पुरुषार्थवाद--नागरिक सचिपत्र-क्रान्ति और 
पुनर्जन्म---२. प्रेरणा का प्रइन--उपयोगितावाद--मानव की सामा- 
जिकता---सामुदायिक प्रेरणा--मुक्त प्रेम--३. वर्णे-ब्यवस्था का 
प्रदत--व्यवसाय-सकरस्ता-वर्ण-व्यवस्था का आधुनिक रूप--व्यवितत्व 
की समाप्ति---विशिष्टता बनाम एकागिता---व्यवसाय और वर्ण-- 
पडोसी के लिए उत्पादन--शहर देहात और घनिष्ठता--सम- 
न्वयात्मक देहात कैसा होता ?--४. आश्रम-व्यवस्था--त्रह्म चर्य आश्रम 
--शिक्षालयों में वर-वधू की खोज --धन्यो ग्रहस्थाश्रम. -- 
कुटुम्ब-सस्था की विशेषता - सह-जीवन--गृहस्थाश्रम का प्रयोजन--- 
विवाहितो के लिए ब्रह्मचर्य--कुटुम्ब क्रान्तिकारी सस्था बने-- 
नागरिक जीवन के मूल्यों का विकास--वानप्रस्थाश्रम--विवाह 
की आयु-मर्यादा हो--वानप्रस्थ-वृत्ति--सन्यास-आश्रम । 
५. कान्ति-विज्ञान ७०-९१ 
सम्बाद और विवाद--आधघ्यात्मिकता और नैतिकता--एकता 
में आनन्द--शैतान का शिष्य--आस्तिक कौन है ?--नियति और 
पुरुषार्थ--मानव और क्षुघा-पिपासा--मानवता का आरम्भ--क्रान्ति 
के लिए तीन वार्ते--एकता के आधार पर समानता--मार्क्स के तीन 
सकल्प---क्रान्ति अन्तर्राष्ट्रीय हो--आज सशस्त्र क्रान्ति असम्मव--- 
क्रान्ति की प्रक्रिया--वैज्ञानिकता का अर्थ--सघर्प नही, सहयोग--- 
हिंसा अनिवायें नही--शक्ति का अधिष्ठान कहाँ ?--मेद का निरा- 
करण ही हमारी कसौटी--लेनिन का अनुमव--क्रान्ति कव सफल 
होती है ?--अपराघध का प्रतिकार " अपराधी को क्षमा--हृदय- 
परिवतंन की प्रक्रिया--गाघी : मार्क्स का उत्तराघिकारी--फोकनेर 
का सन्देश--बर्ग-सघर्ष का प्रश्न--निप्कर्ष । 
६« फऋ्रान्ति-विचार : साक्सवादी प्रयोग का अवलोकन ९२-९९ 
मार्क की विशेषता--नयें अर्थशास्त्र का निर्माण--पहले के 
दो प्रकार के अर्थशास्त्री--अतिरिक्‍त मूल्य का सिद्धान्त--शोपण 
कैसे होता है ?--हराम की कमाई--जितनी ताकत, उतना काम-- 
प्रतिदृन्द्रिता का हल---समाजवादी परिस्पर्धा--अगला कदम : श्रम 
हमारा कतंव्य--निष्कप । 


( १९ ) 


७. सर्वोदिय और सास्यवाद १००-१०७ 
साम्यवाद का प्रश्त---क्रान्ति की प्रक्रिया कैसी हो १--अहिसा 
और विवशता---हिसा का समर्थन कोई नहीं करता--विवशता 
अवसर में वदले--निर्मयता की युक्ति---आरम्भ कैसे करें ?--गाघी 
की प्रक्रिया का विनोवा द्वारा प्रयोग---अमीरो का हृदय-परिवर्तेत--- 
पूँजीवादियो की भूमिका--मूदान की प्रक्रिया का वास्तविक अर्थ । 
<, कऋास्ति का अर्थ १०८-११५ 
चारिध्य का आरम्भ---समन्वय * हमारा लक्ष्य--हृदय-परि- 
वर्तव का मूल आवार--प्रतिवर्ततवाद--साध्य और साधन---साघन 
में साध्य छिपा हो--साध्य-साघन में साधम्यं हो--अहिसा की क्रान्ति 
ही व्यावहारिक--अहिसा के प्रकार में अन्तर--अहिसा की ब्रत में 
परिणति--सह-मोजन और सह-उत्पादन---सह-उत्पादन का अर्थे--- 
उत्पादन की प्रेरणा--जीविका से वृत्ति में परिवर्तत--पूँजीवाद का 
सन्दर्म--यन्त्रीकरण . प्रमापीकरण--वटन दवान का अर्थशास्त्र-- 
मानवीय मूल्यों का क्ास--व्यक्तित्व-विकास के तीत प्रकार-- 
उत्पादद और सजीवत--यत्र से कला का विकास असम्भव--पशु- 
शक्ति का भी विकास हो--मानव की दोहरी सत्ताएँ---आथिक 
संयोजन और पशु--एक-एक पश्‌ की समाप्ति--गृण-विकास के लिए 
उत्पादन--चलन का प्रश्न--सर्वोदय-समाज में काचन-मुक्ति । 
९. छोटे मालिक और फान्ति १२६-१३० 
आमूलाग्र परिवर्तन वाछुतीय--छोटे मालिकों की स्थिति-- 
ढाँचा वदलता आवश्यक--मालकियत का बेंटवारा हो--क्रान्ति के 
अनुकूल भूमिका--समाज में ही क्रान्ति हो । 
१०. राजनीति--सम्प्रदायवाद : जातिवाद १२१-१५५ 
एकता का स्फुरण--लोकसत्ता और लोकनीति--राज्य-शास्त्र 
की आकाक्षा--अप्राकंत्िक विभाजन--राजा विष्णु का अवतार-- 
राज्य का अधिष्ठात लोकसत्ता--राजा को अनियन्त्रित अधिकार--- 
तीन सिद्धान्त-शास्त्री--लोकसत्ता का मूल--लोक' की व्यास्या-- 
लोकसत्ता का आधार--आस्तिकता था सानव-निष्ठा--देवो और 
राक्षसों की परम्परा--आस्तिकता की व्याख्या--पक्ष और लोकसत्ता 
--चुनाव का युद्ध-हरवोग का राज्य--लोकप्रियता का नीलाम--- 


( २० ) 


स्वराज्य की मूल वात--विलक की व्याख्या--राज्य और जनता का 
विरोध--बहुमत की सरकार--बहुमत प्राप्त करने की चिन्ता-- 
वहुमत-पद्धति से राजा को लाम--पक्षगद्धति के दोष--पक्षनिष्ठा और 
लोकनिष्ठा--सम्प्रदाय-निष्ठा---प्षम्प्रदाय का लक्षण---प्रलोभन और 
जवरदस्ती--सम्प्रदायवाद का राक्षस-- हिन्दू” शब्द अव्यास्येय-- 
सम्प्रदायववाद जातिवाद की सत्तान--जाति का लक्षण जो जाती 
नही--ऊँच-नीच की मावना--पवित्रता की सीढियाँ--जाति का 
मूल अस्पृश्य मावना--अस्पृश्य की मनोवृत्ति--तीसरा रास्ता ही 
क्या ?--प्रति-सम्प्रदायवाद निदान नही । 
११. राजनीति से लोकनीति की ओर १०६-०१७० 
राजनीति में जातिवाद--पालियामेण्ट द्वारा क्रान्ति असम्भव-- 
राजनीति के अनेक रूप--विकेन्द्रित राजनीति लोकनीति नहीं-- 
आधथिक और राजनीतिक इकाइयाँ--लोकसत्ता का मार्ग--स्थानीय 
स्वराज्य और पक्षमेद--स्वयपूर्णता की आवश्यकता--माषावाद 
का खतरा--लोकशाही की वुनियादे कब वदलेंगी ?---उम्मीदवारी 
की समाप्ति --भय के तीन स्थान---सत्ता का विकेन्द्रीकरण--बोटो 
की विक्री और अपहरण--वतंमान लोकशाही के त्रिदोप--गुडातत्त्व 
का जन्म क्यो हुआ | ---दड-निरपेक्ष राज्य का अर्थ--लोक-सम्मति का 
अधिष्ठान--आ्राम की प्राथमिक इकाई--लोकसत्ता और सत्याग्रह--- 
आत्मवल का आधार---सत्याग्रह कब और क्यो २? । 
१२- स्त्रियों का सहनागरिकत्व १७१-१८१ 
नारी क्रय-विक्रय की वस्तु--बअ्रह्मचयें का सामाजिक अर्थ-- 
सह-जीवन की दो शर्ते--सहनायरिकत्व का विचार--नीति के दो मान- 
दण्ड--स्त्री के लिए ब्रह्मचयें का निषेघ--ब्रह्मचर्य का गलत अर्थ-- 
मातृत्व की दुष्टि--मनृष्यत्व के आधार पर नागरिकत्व--अहिसा 
का मलभत सिद्धान्त--जगन्माता रक्षणाकाक्षिणी क्यो ?--तारी 
स्वरक्षित बने--नारी-जीवन की अनर्थ-परम्परा--पुरुषो के लिए तीन 
सुझाव--ब्रह्मचारिणी पवित्र मानी जाय--नारी तत्त्वनिष्ठा का 
सकलल्‍प करे---#८्ण-द्रौपदी का आदर्श वाछुनीय । 
१३. संस्था और अहिसक संगठन १८२-१९१ 
सस्थाओ का मोह--सिद्धान्तो की प्रगति में वाघा--गराधी- 


(२१ ) 


सेवा-सघ--सस्थाओ का निर्माण और विसर्जत--संस्थाओं के दो 
प्रकार--सैनिक सस्थाएँ--सविधानात्मक सस्थाएँ---अहिंसक स्रग- 
ठन--न विधानात्मक, न व्यक्तिनिष्ठ--सवका स्वागत---रचनात्मक 
कार्य क्ान्ति-कार्य है ?--खादीधारी मिल-मालिक--विनोवा का 
आवाहन । 
१४. ब्रत-विचार १९२-२ १३ 
साधन ही साध्य--सत्य--अहिसा--अस्तेय--अपरिग्रह--- 
टृस्टीशिप का विवेचन--द्ृस्टीशिप के दो पहलू--सयोजन के तीन 
कदम--अह्यचये--लोकसंल्या का प्रशन--शरीर-अ्रम--अस्वाद-- 
सर्वधर्म-समानत्व--स्वदेशी--स्पर्श-मावना । 
१५. राष्ट्रीय आन्दोलन का इतिहास २१४-२२८ 
दो प्रकार की प्रवृत्तियाँ--सशस्त्र क्रान्ति की चेष्टा--वहावियो 
का आन्वोलन--पभ्राचीन व्यवस्था लौटाने की चेष्टा--वासुदेव वक्तवन्त 
फडके--धामिक पुनरुज्जीवन का प्रयास--राजा राममोहन राय-- 
ब्राह्मसमाज और प्रार्यवा-समाज--अग्रेजो का अन्धानुकरण--सैयद 
अहमद खाँ--पहला अखिल भारतीय आन्दोलन---का्ग्रेस की स्थापना 
“+राष्ट्रीय अहतावाद--आर्य-समाज की स्थापना--थियासाफिकल 
सोसाइटी--रामझछृष्णदेव परमहस--स्वामी विवेकानन्द--राज- 
नीतिक आन्दोलनों का जन्म--नवराप्ट्रवाद---स्व॒राज्य' शब्द की 
घोपणा--देश के प्रथम लोकमान्य--स्वदेशी और वहिष्कार-- 
कामागाठामारू प्रकरण--होमरूल आन्दोलन--गाघी द्वारा राज- 
नीति में धर्म का प्रवेश--सत्याग्रह और असहयोग--बहुमत नही, 
सर्वेमत की माँग---आ्िक क्रान्ति : भूदान-यज्ञ--सल्कृतियों का 
एकीकरण--निशस्म्र प्रतिकार की दीक्षा--राजनीति और अर्थ- 


नीति में अहिंसा । 
१६ भू-दान-यज्ञ नख-दर्पण में २१२९-२३ ९ 
१७. भू-वितरण और उसकी समस्याएँ २३२-२३६ 


जोतनेवालो की मालकियत---उत्पादन की भूमिका में क्रान्ति--- 
दान होते ही मूमिहीनों का स्वत्व--जनतात्मा का साक्षात्तार-- 
सरकारी जमीन का प्रशन--पारस्परिक विश्वास की प्रक्रिा--सह- 
योगी खेती का प्रश्व--जोतगैवाले से भी दान--काम ठालने की 
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मनोवृत्ति--नालायकों को जमीन क्यो ?--वितरण की तीन मुख्य 
बातें। 
२१८. अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया २३७-२४१ 
विचार अपौरुषेय है--भूदान की व्यापक भूमिका--लोकशाही 
की जडें दृढ़ करना आवश्यक--लोकशाही की गुणात्मक आधघार- 
शिलाएँ---साधन-शुद्धि का आग्रह--हृदय परिवर्तन की क्रान्ति-- 
गाधी की भ्रक्रिया--जीवन में क्रान्ति कैसे हो ? । 
१९. सर्वोदिय के सांस्कृतिक आधार ( १ ) २४२-२५५ 
मू्खेस्य नास्ति औपघम्‌ | --विज्ञान और राजनीति--दो-मुंही 
राजनीति--शैतान से भी दो कदम आगे--विभूति-योग---विज्ञान 
की भूमिका क्या हो ?--मार्क्स के दो सिद्धान्त--सन्त, वीर और 
नागरिक--काल भगवान्‌ की विभूति--विश्वात्मा और लोकात्मा-- 
मास की विशेषता--सैनिकता का निराकरण--शस्त्र का सास्क्ृतिक 
मूल्य समाप्त--जनता की आवश्यकता--स्वार्थ' और हित' का 
अन्तर--मार्क्स का क्रान्ति-दर्शन---कृपि-अघान अर्थशास्त्र--नागरिक 
की क्रान्ति--क्रान्ति की प्रक्रिया--विनोवा की सफलता । 
२०. सर्वोदिय के सांस्कृतिक आधार ( २ ) २५६-२७५ 
'सस्क्ृति' का अर्थ--यूनानी दत्तकथा--सु ख-दु ख बाँटनें की 
कला--सास्कृतिक समस्या--क्रान्तियों के सुपरिणाम--वेश्या-व्यवसाय 
की समस्या--सामाजिक ब्रह्मचयें--प्रेरणा का सास्कृतिक मूल्य-- 
आज की समस्या--पूँजीवाद के दोप--समाजवाद का जन्म--मानवीय 
विमूति का विज्ञान--जीवन का सर्वोदय-दर्शन--क्रान्ति का विभूति 
योग--मनुष्य के तीन लक्षण--यन्त्र के पक्ष-विपक्ष का प्रश्त-- 
उत्पादन की प्रक्रिया कैसी हो ?--पूंजीवादी उत्पादन--उपभोग के 
लिए उत्पादन--विश्व-कुटुम्बन्योग--यान्त्रिक उत्पादन की प्रेर- 
णाँए---विचार के क्षेत्र में सघ्--लोकशाही की दुर्दशा--विनोवा 
का मार्ग--लोकशाही का आध्यात्मिक मूल्य--क्रान्ति का अन्तिम 
कदम--असफलता की चिन्ता अवाछनीय । 
२१: सामाजिक मूल्यों को सोमासा २७६-२८१ 
कला का जन्म--जीवन-कला का उद्देश्य : सहानुभूति-- 
पहला कदम कौन उठाये ?--ताहि वोठ तू फूल---सामाजिक जीवन 
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में सदाचार--गाघी में प्रतिकार की शक्ति--पहले दो, फिर लो-- 

उपकार ' एक सामाजिक मूल्य--आदमी नहीं हैवान [--साबवित 

इन्सान कौन ?--क्रान्ति के लिए तीन बाते आवश्यक--सामाजिक 

मूल्यों की कसौटी । 

२२. सामाजिक मूल्यों के लक्षण २८२-२८६ 

फल-निरपेक्ष कतंव्य--फुटकर सुधार अवाछनीय--मार्क्स के 

सिद्धान्त--जीविका और जीवन--जीवन में परिवर्तत आवश्यक-- 

स्वार्थ में विरोध, हित में अविरोध--मूल्य के पाँच लक्षण---वृत्ति मे 


परिवर्तत आवश्यक । 
परिशिष्ट : 
१, अहिसक आक्रमण और नैतिक दवाव २८७-२८८ 
२. कानून-भंग को मर्यादाएँ २८८-२९० 
३. अहिंसा की भर्यादा २९०-२९ १ 
४. अहिंसा में परिस्यिति-परिवर्तन २९१-२९४ 


सर्वोदय के दो नियम 


** एक सादी बात हम समझ लेगे, तो सबका 
हिंत सधेगा | हरएक दूसरे की फिक्र रखे, साथ ही 
अपनी फिक्रे ऐसी न रखे कि जिससे दूसरे को 
तकलीफ हो | इसीको सर्वोदय कहते हे । 

सर्वोदय का यह एक बहुत ही' सरल और 
स्पष्ट अर्थ है और उसीसे यह प्रेरणा मिलती है कि 
हमे दूसरे की कमाई का नहीं खाता चाहिए, अपना 
भार दूसरे पर नहीं डालना चाहिए । हमें अपनी 
कमाई का तो खाना चाहिए, लछेकिन यदि हम दूसरे 
का धन किसी तरह से ले ले, तो उसे अपनी कमाई 
नहीं कहा जा सकता। कमाई का अर्थ है: प्रत्यक्ष 
पैदाइश | 

ये दो नियम हम अपना ले तो सर्वोदय-समाज 
का भ्रचार दुनिया में हो सकेगा । 


गांधी-युग :१५ 


यह युग ग्राधी का युग है । इसलिए आज का सारा वातावरण, सारी पृथ्वी, एक 
सरह से, उनकी सत्ता से भरी हुईं है। हम लोग आज जितनी समस्याएँ अपने सामने 
उपस्थित देखते हैं, वे सारी-की-सारी समस्याएँ गराघीजी के इस दुनिया में आने के बाद 
"की समस्याएं है । इसलिए पहले जो रूप लेकर समस्याएँ हमारे सामने आती थीं, 
उनसे बिलकुल अलग रूप लेकर आज वे सामने आती हैं। चाहे बे अन्तर्राष्ट्रीय समस्याएँ 
हो, चाहे राष्ट्रीय हो, राजनैतिक हो या आर्थिक । समस्याओं का रूप गाघीजी के वाद 
:वलकुल वदल गया है। 


विचार अपौरुषेय है 


आज का युग गाघी का युग है । फिर भी जब मैं कोई विचार आप लोगो के सामने 
चेश करूँगा, तो आप उस विचार को गाघी-विचार! और गाघीतर विचार', इस 
दृष्टि से न देखिये | विचार, विचार है। वह अपौरुषेय होता है । विचार न गाघी का 
है, न मार्क्स का | विचार न समाजवादी होता है, न सर्वोदयवादी। विचार केवल 
“विचार होता है । जिस अकार शब्द आकाश का गुण है, उसी प्रकार विचार मनृष्य 
का विशेष लक्षण है । विचार मानव-व्यापी होता है। इसलिए जो भी शुद्ध विचार है, 
'उसे आप अपौरुषेय मानें, फिर उसको किसीने भी अभिव्यक्त क्‍यों न किया हो । हमारे 
यहाँ इसकी एक मर्यादा है। लोगो ने उसके भिन्न-भिन्न प्रकार के अर्थ लगाये, परन्तु 
चैसा उसका अर्थ नही है। वेदो के बारे में ऐसी एक धारणा हो गयी है कि वेद ईश्वर- 
गअणीत है। क्या उसने स्वय इन वेदों को लोगो के सामने गाया या वतलाया या पढा ? 
वुद्धिवादियों के मुकुट-मणि भगवान्‌ शकराचार्य ने अपने गीता के पन्द्रहवें अध्याय में 
“बेदान्तकृत्‌ वेदबिदेव खाहम'॑ (१५ १५) याने वेदान्तक्ृत्‌ मैं हुँ श्लोक का साष्य 
करते हुए लिखा कि वेदान्तकृतू का अर्थ है कि वेदों का प्रथम प्रवक्‍ता मै हूँ । ज्ञान को 
सैने अभिव्यक्त किया। में उसका निर्माता नही हूँ। एक वहुत बडी वस्तु यह है कि 
ज्ञान का कोई निर्माता नही होता । 

ज्ञान वस्तु-तन्र होता है। किसीकी बुद्धि मे वह अभिव्यक्त होता है और किसीकी 
वाणी से वह प्रकट होता है । 


२ सर्वोदिय-दर्शन 


सर्वोदय में सबसे बडी आवश्यकता बौद्धिक अनाग्रह की है । विचार को हम 
आकाशतव्यापी मानें ! दुनिया मे आज जो समस्या है, वह वैचारिक समस्या है। 

रमण महषि, श्रीभरविन्द और कृष्णमूि जैसे आधुनिक आध्यात्मिक महापुरुषों 
ने यही मत व्यक्त किया है कि इस युग की जो समस्या है, वह न ती उतनी आधिक या 
राजनैतिक है, जितनी कि वैचारिक है। जहाँ महान्‌ विचारों की एकवाक्यता होती है, 
वह अक्सर सदुविचार होता है। यो तो सम्मति ही अक्सर सदुविचारों की, यथार्थ 
विचार की द्योतक हुआ करती है। जब सब लोगो की राय एक हो जाती है, तब वह 
उनमे से किसी एक का ही विचार नही रहता, वह भगवान्‌ का विचार हो जाता है । 


'वाद' की नहीं, (विचार! को समस्या 


तुलसीदासजी की रामायण मे एक जगह कहा है कि सुमति और कुमति सबके 
हृदय में, सवके 'उर' मे होती है। सुमति की परख 'सम्मति' है और कुमति की परख 
'विमति' है। जहाँ पर मेरा मत मेरा' होता है और आपका मत “आपका होता है. 
वहाँ मत' प्रधान नही होता, मेरा' और तिरा' प्रधान हो जाता है। विशेषण प्रधान 
होता है, विशेष्य गौण हो जाता है। मेरा मत मे मेरा' पर जोर है। तिरा मत" 
में तरा' पर जोर है! 'मेरा' और 'तेरा' दोनो जहाँ समाप्त हो जाते है और जहाँ मत 
ही रह जाता है, वहाँ समन्वय होता है । उसे 'सम्मति” कहते हैं। “जहाँ सुमति तहेँ. 
सम्पत्ति नाना ।' 

'सम्पत्ति' मे भी यही अर्थे है कि जहाँ पर सारी चीजें सम्यक्‌ रूप से सबको उपलब्ध 
होती हैं, वही सम्पत्ति! है। सम्पत्ति का मतलव यह नही है कि हमको तो खूब मिल 
जाय, पर दूसरे को कुछ न मिले । सम्पत्ति का अर्थ यह है कि सवको सारी चीजें सम्यक्‌ 
रूप से प्राप्त होती हैँ ! क्योकि ऐसा न हो तो वहाँ विपत्ति आती है । जहाँ मलग- 
अलग प्रकार की उपलब्धि है, विप्रतिपत्ति है, विरोध है, वहाँ दुख होता है, सकट- 
होता है। जहाँ सम्पत्ति होती है, वहाँ सम्मति होती है । यह वह समस्या नही है, 
जिसे आप आधिक या साम्पत्तिक कहते है । आज की दुनिया की सबसे बडी समस्या, 
प्रधान समस्या, है विचार की समस्या, जिसे लोगो ने वाद' की समस्या कहा है। 


विचार में जब आग्रह आ जाता है, तव वह सम्प्रदाय' में परिणत हो जाता है और 
सम्प्रदाय में जब आवेश और उन्माद आ जाता है, तब वह वाद में परिणत हो जाता है॥ 
आपने कभी-कभी सुना होगा कि विचारो का सघर्ष हो रहा है। अब यह विचारों 
का संघर्ष' एक विरोघासास है। विचार भी हो और सघर्ष भी हो, यह हो नही सकता ॥ 


गांधघी-यंग डरे 


तक 


विचारों में जब दगल होने लगता है, तो सारे विचार वाद' में परिणत हो जाते है । 


आग्रह नहीं, निष्ठा आवश्यक 


यह विचार-शिविर है। अत हमारे मन में कोई आग्रह न हो, निष्ठा भले ही हो । 
“निष्ठा अलग वस्तु है, आग्रह अलग । निष्ठा में विचारो का दगल नही होता । विचारों 
'का दगल जहाँ होता है, विचारो का सघर्ष जहाँ होता है, वहाँ एक विचार दूसरे विचार 
"के मुकाबले में खडा हो जाता है और फिर वहाँ एक विचार की जय और दूसरे विचार 
की पराजय, का उद्देश्य होता है। उसमें से तत्त्व-निर्णय या सत्य तक पहुँचने की किसीकी 
इच्छा नही रह जाती । मेरा विचार अगर मेरा है और आपके विचार के मुकाबले में 
“खडा है, तो किसका विचार जीता, यही हमारे सामने सवारू होता है । 
उसमें से दूसरी बुराई यह पैदा होती है कि हम दूसरे का जवाव सोचते में ही सारा 
समय विता देते हैं। आपका सवाल है, मेरा जवाब है। सवाल भी खडा है, जवाब 
'भी खडा है। जवाव सोचने में दोनो का सारा समय वीत गया, तो समस्या की तरफ 
“व्यान देने के लिए फूर्सस ही किसीको नहीं है। जीवन किनारे रह गया, समस्याएँ 
“किनारे रह गयी । आपका सवाल और मेरा जवाब, इसीमें सारा समय बीत गया । 
“मगवद्गीता में ऐसे लोगों को विदवादरताः ( २ ४२ ) कहा है । ये सव वेदवादी हैं, 
य्ये बेदान्ती नही हैँ । इनको सिद्धान्त से कोई मतलब नही होता । 
इसलिए आप कही निरुत्तर हो जायें, तो नम्नतायूवंक यह स्वीकार कर लेना 
चाहिए कि हमारे पास उत्तर तो नही है, लेकिन हमारी बुद्धि का समाधान भी नही 
हुआ है। बौद्धिक समाधान बिलकुल अलूम चीज है और दलील से दूसरे की दछीछू 
काटकर उमको निरुत्तर कर देना वि़कुल अछूय चीज है। निरुत्तर करना तो एक तरह 
का दगल है। उस दगरू में जिसके पास पेंच की जितनी ज्यादा शक्ति होगी, जो अधिक 
तर्क-कुशल होगा, वह दूसरे को निरुत्तर कर सकता है । 
हम विचार तो अवश्य करें, लेकिन इस दृष्टि से करें कि दूसरो के सामने जो प्रश्त 
उपस्थित होते है, उनको पहले अपने प्रश्न मान लें । ये प्रश्न मेरे प्रश्न है, अब मुझे 
अपनी बुद्धि को समावान देना है, तो किस प्रकार से मैं इन प्रश्नों का विचार करूं, 
हमें दूसरो से किस प्रकार सहायता लूं---इस तरह से विचार करें । 


आज की दुनिया की समस्या विचार की समस्या है और विचार को अगर दुनिया 
नें प्रस्थापित करना है, तो सम्प्रदाय और वाद का निराकरण करना होगा । इसका 
आरम्म प्रथम पुरुष से करना होगा । प्रथम पुरुष' को हिन्दी में उत्तम पुरुष” कहते 


है सर्वोदिय-दर्शन 


हुँ । मगवद्गीता में कहा है--उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहत: ( १५: १७ ) 
यही उत्तम पुरुष है। जब “प्रथम पुरुष' नम्न होकर अपने से आरम्म करता है, तो 
वही उत्तम पुरुष हो जाता है। हम विचार का आरम्भ, याने वौद्धिक अनाग्रह और 
वौद्धिक निष्ठा का आरम्भ, अपने से करे। दुनिया में आज जितने प्रमुख वाद हमारे 
सामने खडे हैं, उन वादों का हमें खण्डन नही करना है, उनका समन्वय करना है। 


वेचारिक भूमिका में भी अहिसा ., 


गाघीजी ने हमें जो विचार दिया, उसकी सबसे बडी विशेषता यह है कि उनकी 
वैचारिक भूमिका में भी अहिंसा है। दूसरो के विचारों का निराकरण करना है, दूसरे 
के विचारों को दुनिया में परास्त करना है और अपने विचार की प्रस्थापना करनी 
है, इस भूमिका को उन्होने कभी भी स्वीकार नहीं किया । 

गाधी-सेवा-सघ के सावली ( मध्यप्रदेश ) के सम्मेलन में जब यह विचार आया कि 
गाघीजी के विचारो का प्रचार करने के लिए, गाधी-वाद' का भ्रचार करने के लिए, 
कोई योजना वनायी जाय, तव गाधीजी ने एक वात हम लोगो से कही, जो अन्त तक हम 
लोगो के कान में गूंजती रहेगी । उन्होने कहा कि “गाधीवाद जैसी कोई चीज कम-से- 
कम मेरे दिसाग में तो नहीं है। किसी नये वाद की या सम्प्रदाय की स्थापना करने 
के लिए मे दुनिया में नहीं आया हूँ । संने ऐसा कोई उपद्रव नहीं किया है।” यह 
एक ऐसी वात उन्होने कह दी, जिसे दुनिया के सारे बुद्धिवादियों को बहुत नम्तापूर्वकः 
अपना लेना चाहिए। 

बुद्धिमान्‌ लोग, प्रोफेसर, वकील, डॉक्टर, अखबारनवीस, सस्कृत के पण्डित 
आदि अक्सर कहते हैँ कि आप अगर अपनी वात वृद्धि से, विचार से हमको समझा देंगे,- 
तो हम मानेंगे, दूसरी तरह से नही मानेंगे | एक वुद्धिमानू, विचारशील मित्र मे तो 
यहाँ तक कह डाला था कि “आपका गाघी वैचारिक-स्षेत्र में एण६पशाारथ्ते ॥0॥0८८ 
है, याने वह दीक्षित' नही है, आधुनिक विद्यासम्पन्न नही है, उसकी प्रज्ञा अशास्त्रीय 
है। हमें आप वृद्धि से गाधी की वात समझा सकेंगे, तो मानेंगे ।” 

मैंने कहा, 'तव या तो आप मुझे समझा देगे या में आपको समझा दूँगा । और 
फिर जो समझ जायगा, वह दूसरों को समझायेगा ।” 

कहने लगे, “नहीं, यह नही । दुनिया में आम जनता समझाने से माननेवाली 
नही है ।” 

मैने कहा, “आपने तो बुद्धि का आधार यही छोड दिया | आपका तो वृद्धि में 
विश्वास ही नही है ।” 


गांघी-युग पु 


वे मुझसे कहने लगे, “भाप हजार कीजिये, ये सत्ताधारी और सम्पत्तिघारी समझाने 
से माननेवाले नही ।” 

मैंने पूछा, “तव क्या करना होगा 7” 

कहने लगे, “इनको तो डडे से दुरुस्त करना होगा ।” 

“तब तो” मैने कहा, “आरस्म अपने से हौ करना चाहिए । फिर आप क्‍यों कहते 
हैं कि आपको समझाना चाहिए ? आप अपने लिए तो कहते हैँ कि मुझे समझाना 
चाहिए और दूसरो के लिए कहते हैं कि इनको समझाने से काम नही चलेगा, उनके तो 
सिर ही फोडने पड़ेंगे ।” 


बुद्धि-निष्ठा के लक्षण 


बूद्धि-निष्ठा का प्रथम लक्षण यह है कि मनुष्य को अपनी बुद्धि में जितना मरोौसा 
हो, उतना ही दूसरे की वृद्धि मे भी होता चाहिए। नहीं तो हम उसे ब्‌द्धिनिष्ठ कैसे माने ? 
जो केवल अपनी दुद्धि में मरोसा रखता है ओर दूसरे की वृद्धि में मरोसा नही रखता, 
उसमें बुद्धि का मरोसा ही नही है। वह वुद्धिवादी है, वुद्धिनिप्ठ नही है, वुद्धियोगी नहीं 
है। ददामि बुद्धियोगं तम्‌! ( गीता १०: १० ) मैं वुद्धियोग देता हूँ, भगवद्‌गीता ने 
कहा; बृद्धिवाद देता हूँ नहीं कहा । 


बुद्धि-निष्ठा का और एक लक्षण। 


एक स्टेशन पर एक दफा ऐसा मौका आया कि एक मित्र की मोटर हमें ट्रेन पर 
चढाती पडी । नदी में बहुत वाढ थी । स्टेशन-अधिकारी के पास एक दोस्त को भेजा । 
बह लौटकर कहने लगा कि “वह तो “बैंगन' देता ही नही है । इतनी जल्दी वैगन 
मिल नही सकती कि हमारी मोटर यहाँ से वहाँ पहुँच जाय और वहाँ हमें तुरन्त मिल 
जाय । मैंने वहुत समझाया कि हमें अमी जाना है, नदी में वाढ है ।” 

दूसरे मित्र वोल उठे, “सौ रुपये का नोट क्यों नही दिखा दिया ? फौरन मान 
लेता ।/ 


“सौ रुपये के नोट से कैसे मान लेता ?” मैंने पूछा, “अभी उसके पास 'चैगना 
ही नही है, तो वह सौ रुपये के नोट में से कहाँ से आ जाती ? ” 


उसने कहा, 'ऐसा माई का लाल दुनिया में अब तक पैदा ही नही हुआ है, जो सौ 
रुपये का नोट लेकर भी न माले |” 


यह व्यक्ति धनवान्‌ था। धनवान्‌ का धन में इतना विश्वास | 


दर सर्वोदिय-द्ांन 


एक अन्य व्यक्ति कहने लगा, “मुझे क्यों नही ले गये ? जरा आँख दिखाता और 
डडा दिखाता, तो फौरन आपको वैगन' मिल जाती /” 

जिसके पास उण्डा है, उसका डण्डे में इतना विश्वास ! और जिसके पास बुद्धि है, 
चाहे कॉलेज का प्रोफेसर हो, चाहे दूसरा कोई वृद्धिवादी हो, उसका दो हो बातो में 
विश्वास है। कभी कहता है, वगर पैसे के काम नही होगा । कभी कहता है, बगैर 
त्तलवार के काम नही होगा और वृद्धि से तो कभी होगा ही नही ।' 

हमारा भरोसा अगर वृद्धि के सिवा अन्य सारी सत्ताओ पर हो, तो हम विचार 
कैसे करेंगे ? विचार के लिए सबसे आवश्यक बात यह है कि हमारा विश्वास अपनी 
बुद्धि में हो और मनुष्यमात्र की वृद्धि में हो। मनुष्य का लक्षण यदि हमने बुद्धि मान 
लिया है, तो हमको यह भी मान लेना होगा कि मनुष्य की सारी शक्ति उसकी बुद्धि में है। 


विज्ञान की सफलता का युग 


आज यूग तो विज्ञान का है, लेकिन सत्ता विज्ञान की नही है। विज्ञान के युग में 
बुद्धि की भी सत्ता नही है और विज्ञान की भी सत्ता नही है। इस समस्या का समाघान, 
गाघीजी की प्रक्रिया ( टेक्निक) के सिवा और दूसरा कोई हो ही नही सकता! छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ में वाक्य है, 'बले वाव विज्ञानाद्‌ भूय:---वल विज्ञान से बडा है और सैकडो 
विज्ञानवानो को 'एकः बलवान आकंपयते--कँपा सकता है। आईन्स्टीन को यही 
अनुभव हुआ | ससार के दूसरे वैज्ञानिको को भी यह अनमुव हुआ | आखिर में उन लोगो 
ने लिख दिया--हमने अपने वैज्ञानिकों को भी पुलिस की निगरानी में रख दिया है ! 
सत्ता पुलिस की है, विज्ञान की नही है। सत्ता शस्त्र की है, विज्ञान की नही है। और 
साथ-साथ दुनिया के सारे राज्य-नेता इस परिणाम पर भी पहुँचे हूँ कि शस्त्र की सत्ता 
का यूग समाप्त हो रहा है । नतीजा यह है कि विज्ञान तो सार्वभौम हो गया, लेकिन 
भनुष्य की सस्क्ृति उसके साथ कदम नही मिला पा रही है। एक प्रमुख ईसाई घम्मगुरु 
ने लिखा है कि --यह विज्ञान की विफलता का युग है ! पर असल में तो यह विज्ञान 
की सफलता का यूग है और सस्क्ृति की विफलता का यूग है । हमारी सस्क्ृतियाँ, 
हमारी सभ्यताएँ ( में बहुवचन भे प्रयोग कर रहा हूँ ) विज्ञान के साथ कदम नही 
मिला सकी है । 


'एकाकी न रमते 
यह हमारी प्रधान समस्या है । इस समस्या को उपनिषद्‌ ने दो वाक्यो में सकेत 
के रूप में रखा है। 


ग्ांघी-युग ७ 


बुहदारण्यक-उपनिषद्‌ में वर्णन आता है कि आत्मा पहले अकेला था। एकाकी 
मन रमते । अकेलेपन में उसकी तबीयत ही नहीं लगती थी । 


जेल में हमें जब डराना-धमकाना होता था, तो सुपरिटेंडेंट कहता था, एकान्त 
कोठरी में तनहाई मे मेज दूँगा--- ठुमको अकेला रखेंगे, जहाँ किसीसे नही मिल सकोगे।” 
बड़ा डर लगता था कि अकेले रहेंगे, तो क्या होगा ? याने अपने ही साथ रहेंगे, तो क्या 
होगा ? आदमी को सबसे बडा डर यह है कि में अपने साथ रहूँगा, तो कैसे जीऊँगा । 
सम्रति की इच्छा उसकी एक वहुत वड़ी आकाक्षा' है। 

एकाकी न रमते । अकेले तवीयत नही लगती, दूसरे की जरूरत है । जब तक 
दूसरा न हो, तव तक हमें चैन नही है । इसे मनुष्य की सामाजिकता कहते है । उप« 
निपदो ने अपनी भाषा में लिखा, समाजशास्त्री अपनी भाषा में लिखते हैं। लेकिन 
यह स्वभाव है कि मनुष्य को अकेले अच्छा नही लगता, उसे दूसरे की जरूरत होती है। 
दूसरे के सान्रिष्य की और दूसरे की सगति की आकाक्षा में से मनुष्य का चारिश्य, 
मनुष्य की सम्यता और मनुष्य की सामाजिकता का आस्म्म होता है। 


कायरता के हाथ में हथियार 


दूसरा वाक्य भी वृहदारण्यक-उपनिपद्‌ का ही है। वाक्य इसी तरह शूरू हुआ कि 
आत्मा पहले अकेला था। अब उसको क्या डर है ? “में अकेला ही तो हूँ न ? कोई 
दूसरा तो यहाँ नही है ?” क्यों ? द्वितीयाद्‌ वे भयं भवति । दूसरा हो तो डर लगता 
है। लडके मे कहा कि मँध रे में अकेले जाओ। तो वह कहता है, "अकेले नही जाऊँगा।” 
“क्यो ?” तो कहता है, “कोई वहाँ होगा | ” उसे डर यह है कि वहाँ कोई दूसरा होगा । 
पहले तो तबीयत नहीं लगती थी कि कोई दूसरा नही है, अकेला हैँ । अब वह डरता 
है कि कही दूसरा कोई न हो । दो तरह की प्रवृत्तियाँ उसमें हैं। पहली आकाक्षा थी 
कि दूसरा हो । दूसरी यह है कि कही दूसरा कोई होगा, तो क्या होगा ? आज की 
अन्तर्राप्ट्रीय समस्या दूसरे स्वरूप की है । इसका वर्णन हमारे यहाँ के दार्शनिक, राष्ट्र 
उपाध्यक्ष डॉ० राबाकृप्णन्‌ ने किया है। उन्होंने कहा है कि आज का जमाना हथियार- 
बन्द कायरता का है। कायरता के हाथ में हथियार है, भीरता नखशिखान्त हथियारों 
से लदी हुई है। 


अहिसा के हाथ सें गदा 


एक जगह राघाकृप्ण की भाँति सत्य की और अहिंसा की मूर्तियाँ हैँ । अहिसा के 
हाथ में गदा है। अहिंसा के हाथ में गदा क्यो है ? इसलिए कि शस्त्रों का उपयोग 
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शान्ति के लिए होता चाहिए, इसका यह प्रतीक है । शान्ति यदि शस्त्रों की शरण में 
जायगी, तो कया शान्ति, शान्ति रह जायगी ? तब तो सत्ता शस्त्र की होगी, शान्ति 
की नही । शान्ति को भी यदि शस्त्र की शरण लेनी पडे, अहिंसा को भी यदि गदा की 
शरण लेनी पडे, तव तो फिर जिसकी गदा बडी होगी, उसकी अहिंसा भी श्रेष्ठ होगी । 
अहिसा तो कही रही ही नही । यह गदा-युद्ध ही हो जायगा । उसमें अहिसा के लिए 
कही स्थान नही रहेगा, गदा ही गदा रह जायगी। 


जीवन की सम्पन्नता और विपन्नता 


दूसरी चीज है--हितीयाद्‌ वे भयं भवति । दोनो जगह अलग-अलग व्यक्ति हो, 
यह जरूरी नही है! आज मेँ कह रहा हूँ कि नारायण देसाई नही है, इसलिए तबीयत 
नही लगती । कल नारायण देसाई से मेरा झगडा हो जाता है, तो नारायण देसाई है, 
इसलिए डर लगता है! नारायण देसाई तो वही है, लेकिन उसकी तरफ से मेरा जो रुख 
था, वह बदल गया है । 

उपनिपद्‌ के ऋषि ने यह सकेत किया है कि परायेपन की भावना जहाँ होती है, वहाँ 
डर पैदा होता है। जहाँ परायेपन की भावना न हो, जहाँ दूसरा अपना हो जाता 
है, वहाँ जीवन द्विगुणित हो जाता है, सम्पन्न हो जाता है और जहाँ दूसरा अपना न हो, 
दूसरा दूसरा हो, परायेपन की, दूजेपन की भावना जहाँ हो, वहाँ वह दूसरा हमारे लिए 
दु खद हो जाता है और जीवन विपन्न हो जाता है ! 

सम्पत्ति और विपत्ति का मैने एक लक्षण प्रारम्म में बताया था। यहाँ मैने इसकी 
व्याख्या आपके सामने रख दी है कि जहाँ मनृप्य में परायेपन की भावना कम होती है 
था विलकुल नही होती, वहाँ जीवन सम्पन्न होता है। जहाँ परायेपन की भावना अधिक 
होती है या तीत्र होती है, वहाँ पर जीवन विपन्न हो जाता है। 


हृदय-परिवर्तंत की प्रक्रिया 


निष्कर्य क्या निकला ? परिस्थिति में से, सस्थाओ में से, समाज-रचनाओ में से 
और मनृष्य की अपनी प्रवृत्ति में से हमे परायेपनत की मावना का निराकरण करना है। 
इसलिए ग्राघीजी ने इस प्रक्रिया को बहुत अन्वर्थंक और यथार्थ नाम दिया कि हमारी 
प्रक्रिया हृदय-परिवतंन की प्रक्रिया है। लोगो ने बहुत मख्लौल किया कि हृदय-परिवर्तन 
क्या है ? कुछ लोगो ने कहा कि हृदय ही नही है, तो परिवर्तन कहाँ है ? वैज्ञानिको 
ने यहाँ तक लिखा है कि 'डाधिन ने हमारे जीवन मे से मन को निर्वासित कर दिया 
और अब ये नये डाविनवाले जीवन को ही निर्वासित कर रहे हैं ।” यानी दुनिया मे सब 


गांघी-युग ९ 


कुछ रहेगा, सिर्फ जीवन के लिए यहाँ जगह नही है। हृदय और मन को किसी मौतिक 
शास्त्र में जगह नही मिल रही थी और मानस-शास्त्रियो को तो कोई शास्त्री ही मानने 
के लिए तैयार नही था | आज भी ऐसे बहुत लोग नही है, जो मानस-शात्री को एक 
साबित शास्त्री मानने के लिए तैयार हैँ । कहते है कि आखिर अपने मन का ही तो 
शास्त्री है। प्रयोगशाला में जो विज्ञान है, उससे बाहर विज्ञान कही है ही नही, ऐसा 
जिन लोगो ने मान लिया, उन लोगो ने गाघी पर यह अभियोग लगाया कि यह मनुष्य 
'अवैज्ञानिक' वात कहता है। क्योकि मनृष्य के हृदय से अधिक अवैशानिक और क्या 
हो सकता है ” सबसे ज्यादा अवैज्ञानिक मनुष्य का हृदय है। गाघी जब हृदय- 
परिवर्तन की बात कहता है, वो अवैज्ञानिक बात कहता है । 

यह है समस्या का स्वरूप। आज की समस्या वैचारिक समस्या है और वैचारिक 
समस्या के निराकरण की प्रक्रिया मत-परिवर्तन की और हृदय-परिवतंन की ही प्रक्रिया 
हो सकती है। आज मानवीय मूल्यो की स्थापना की आकाक्षा है। मानवीय मूल्यों 
की स्थापना, मनुष्य की बुद्धि और मनुप्य के हृदय के मार्फत ही हो सकती है। मानवीय 
मल्यो की स्थापना का दूसरा कोई माध्यम नही है। इस सम्बन्ध में प्रत्यक्ष जीवन में 
से, आज के अस्तर्राप्ट्रीय जीवन में से, एकाघ उदाहरण लीजिये । 

गांधी पागल थे ? 

गाधीजी ने १९३९ में हिटलर को एक चिट्ठी लिखी कि तुम लडाई मत करो और 
चचिल को भी एक चिट्ठी लिखी कि दुनिया में तुम्हारा राष्ट्र प्रमुख राष्ट्र है, पास्त्र- 
शक्ति में सारी दुनिया तुम्हारा लोहा मानती है, तुम शस्त्रासत्ष फेंक दो । उन दिनो हम 
लोग वही उन्के आसपास रहते थे । लोगो ने कहा कि अब तक तो हम समझते थे कि 
यह आदमी थोडा-बहुत विचार कर सकता है, इसके दिमाग है। अब यह हिटलर को 
चिट्ठी लिखता है। यह तो हद हो गयी ! भला इससे भी ज्यादा अविवेक कुछ हो 
सकता है ? लोगो ने कहा कि बड़े आदमियो में ऐसा कुछ होता है। एक-एक खब्त 
उन पर सवार हो जाती है, फिर उनके दिमाग का सन्तुलन विगड़ जाता है। अब वह 
गाधी था, इसलिए ज्यादा कुछ कहने की किसीकी हिम्मत नहीं होती थी । लोगो ने 
यहाँ तक कहा कि इसका मानसिक सतुलन अब नही रह गया है। 


आज जवाहर वया कहते हे ? 


जाने दीजिये वेचारे गाधी को, आज जवाहरलालजी क्या कह रहे है ? लोगो ने 
ग्राधी को पागल कह लिया। लेकिन उसुके वाद आल इण्डिया कांग्रेस कमेटी की जो 
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बैठक हुईं, उसमें जवाहरलालजी भी थे । जवाहरलालजी ने वताया कि व्यवहार ऐसा 
है, अन्तर्राप्ट्रीय राजनीति ऐसी है, तो वापू ने जवाव दिया था कि “लोग मुझसे 
कहते हैं कि यह तो हवाई किले बनाया करता है। लेकिन मैं आज तक एक वार भी हवाई 
जहाज में नही बैठा हैँ। इसी जमीन पर रहता हूँ, इसी पर चलता हूँ। मैं आज आपसे 
कह देना चाहता हूँ कि यह जवाहरलाल मेरा उत्तराधिकारी होनेवाला है और आगे का 
जमाना ऐसा आनेवाला है कि मेरी वात यह' कहेगा । जो वात आज मे कह रहा हूँ 
और जिसके लिए लोग मुझे पागल कह रहे है, वही मेरी वात आगे चलकर जवाहरलाल 
कहेगा |” 

आज की अतर्राष्ट्रीय समाओ में जवाहरलालजी की इतनी इज्जत क्यो हो रही 
है? आखिर वहाँ जाकर उन्होने कहा क्या ? यही न कि माई, हथियार मत चलाओ ! 
अमेरिका से यही कहा, चीन से यही कहा । उस वक्‍त गाधी की बात मानने को कोई 
तैयार नही था। आज ये सब लोग जवाहरलालजी को इस तरह से मानते है और 
उनका ऐसा स्वागत करते है, जैसा दुनिया में किसी वादशाह का या किसी सत का 
कभी नहीं हुआ होगा । 

दुनिया में जो ये सारी वातें हो रही है, वे गाधी की विभूति का गौरव है, फिर 
उनका प्रकाश चाहे किसीके भी व्यक्तित्व के द्वारा होता हो--बह विभूति, जो आज के 
यूग के साथ समरस हो गयी है, एकरूप हो गयी है) उस विभूति का यह गौरव है, जो 
आज जवाहरलालजी की प्रतिष्ठा के रूप में प्रकट हो रहा है। आज समाज में और 
परिस्थिति में ही यह भाकाक्षा है। इसलिए फारमोसा में जब यह व्यक्ति कहकर आता 
है कि फारमोसा तुम्हारे अपने देश का एक अविभाज्य अग है, लेकिन इसे तुम शस्त्रो से 
मत लो, तो माओं भी इसकी वात मान लेता है। कम-से-कम इतना तो सोचता है कि 
इसकी बात विचार करने के योग्य है । 


गोआ की समस्या 


वही जवाहरलालजी जब अपने देश मे आते हैं, तो गोआ की समस्या के वारे में 
कहते है कि “मे हथियार नही चलाऊँगा।” लोग पूछते है, “फौज रखते हो और हथियार 
नही चलाते ?” 

“फौज वही रखता और हथियार नही चलाता, तो आप कहते कि विवशता है। 
'भेरे पास फौज है, मेरे पास हथियार है और फिर भी मै हथियार नही उठाता, तो 
विवशत्ा से तो ऊपर उठता ही हूँ । आप मुझे बेवकूफ कह सकते है, लेकिन कायर तो 
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नही कह सकते | हाँ, मे यदि यह कहता कि अमेरिका के खिलाफ हथियार नही उठाता, 
रूस के खिलाफ हथियार नही उठाता, तो आप कहते कि उठा ही नही सकते हो। इसलिए 
तुम विवशता को सद्युण बना रहे हो। विवशता तुम्हारी शक्ति नही हो सकती, लाचारी 
है, मजबूरी है, तुम कर क्या सकते हो ? लेकिन मैं तो गोआ के बारे में ऐसा कह रहा हूँ ।” 

जिसके हाथ में सत्ता हो और जो राज्य-नेता रहा हो, वह सामरथ्यं रहते हुए भी 
हथियार चलाने से इनकार कर दे, ऐसा तो उद्यहरण मै समझता हूँ कि अशोक के बाद 
यही हुआ है। इतिहास में ऐसे उदाहरण साथु-सतो के देखने को मिलते है। भीष्म का 
उद्महरण है, लेकिन उसकी भूमिका विलकुल भिन्न है। आज के अतर्राष्ट्रीय सदर्म में 
जब आप इस वस्तु को रखेंगे, तो आप मेरे साथ सहमत हो जायेंगे कि यह एक आकाक्षा 
आज के यूग में है । 

दूसरी तरफ गोजआ में हमारे कुछ भाई, जिनकी वीरता, त्याग और देश-भक्ति के 
विषय में किसीको कोई सन्देह नही हो सकता और आज हम सव जिनके सामने नतमस्तक 
ही होगे, गोआ में सत्याग्रह कर रहे हैं। सवाल है कि आखिर इन्हे सत्याग्रह का ही एक 
उपाय क्यो सूझा ? फारमोसा में कोई सत्याग्रह करने नही गया। कोरिया में कोई 
सत्याग्रह करने नही गया । वयोकि, वहाँ की हवा मे और वहाँ की मिट्टी में ही सत्याग्रह 
नही था। यह सत्याग्रह चाहे सवल सत्याग्रह हो या चाहे शुद्ध सत्याग्रह हो। वह सवाल 
छोड दीजिये । थोडी देर के लिए आप तटस्थ वृत्ति से वस्तुस्थिति को सोचें, तो आपको 
यह मानना पडेंगा कि इस देश में जब कभी अन्तिम उपाय-योजना का विचार मनृष्य 
के मन में आत्रा है, तो उसके मन में सत्याग्रह का विचार आता है। 


गांधी की विभूति के दर्शन 

इसलिए मैंने आपसे कहा कि इस यूग मे जहाँ मैं देखता हूँ, वहाँ सारी समस्याओं 
में से मुझे गावी की विभूति के ही दर्शन होते हैँ । हर जगह उनकी सत्ता का भान होता 
है। आज सत्याग्रह की वैचारिक पकड इस देश पर इतनी है कि हम जहाँ शस्त्र का 
उपयोग कर सकते हूँ, वहाँ मी शस्त्र का उपयोग नही कर रहे हैं। शस्त्र का उपयोग 
नि शस्त्र प्रतिकारियो के साथ हो रहा है। शान्तिमय शूरता दिखानेवाले लोगो पर 
आसुरी अत्याचार गोआ में हुआ, यह दृश्य दुनिया के सामने उपस्थित हुआ। 

दो अलग-अलग उदाहरण हमने देखें। एक तो फारमोसा का, जहाँ जवाहरलालजी 
की बात मानी गयी कि शान्ति से, समझौते से, काम लिया जाय । दूसरा गोआ का । 
जवाहरलालजी का आशय क्या था ? दुनिया में आज आकाक्षा यह है कि अन्तर्राष्ट्रीय 
समस्याओं का समाघान युद्ध से न हो, शस्त्र-प्रयोग से न हो, विवेक से हो और एक- 
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दूसरे को समझाने-बुझाने से ही हो। इस मूमिका पर वे आरूढ हो गये। दूसरी तरफ 
उन लोगो का शस्त्रो में ही विश्वास है। जिन लोगो का विश्वास न कभी गाघी में था, 
न उसकी सत्याग्रह की नीति में कभी था, उन लोगो को भी आज सत्याग्रह के प्रतिकार 
के अतिरिक्त दूसरे किसी तनन्‍्त्र का विचार नही सूझता है। 

जीवन कौ दृष्टि से और समस्याओं की दृष्टि से यह परिवर्तन एक महत्त्वपूर्ण 
लक्षण है । 


सद्गुण का दुरुपयोग 


बम्बई में शराव की एक दृकान में एक खादीवाला वैठा-बैठा शराव पी रहा था। 
मेरेएक मित्र खादी के वडे खिलाफ थे। कहते थे, 'खादी में क्या रखा है ?” उन्हें तो 
सबृत मिल गया। कहने लगे, 'देखो, यह तुम्हारा खादीवाला शराब पी रहा है ।” 
मैने कहा, 'हाँ, खादी पहने हुए है और शराब पी रहा है, इतना तो मे मानता ही हूँ ।” 
कहने लगे, तब और क्या नही मानते ? इससे तो हम अच्छे है, जो खादी नही पहनते । 
कम-से-कम शराव तो नही पीते | ” मैने कहा, “शराव नही पीते, यह तो अच्छा ही करते 
हो, लेकिन खादी नही पहनते, यह कैसे अच्छा हो गया ?” कहने लगे, “यह खादीवाला 
शराब जो पी रहा है !” मैने जवाब दिया, “आपकी दृष्टि क्रातिकारी की नही है। 
यह खादीवाला शराब नही पी रहा है, यह शरावखोर खादी पहनने लगा है! देखने 
का फर्क है। खादी के कपड़े को जो सामाजिक प्रतिष्ठा प्राप्त हुई, उससे वह लाम 
उठाना चाहता है।” तो कहने लगे, “यह खादी का दुरुपयोग करता है।” मैने कहा, 
“हाँ, दुनिया से अच्छी चीज का ही दुरुपयोग होता है, वुरी चीज का कभी तही ।” 
दुर्गुग का भी कमी दुरुपयोग हुआ है ? भगवान्‌ के नाम का दुरुपयोग होता है 
कि शैतान के नाम का ? दुनिया में जितनी अच्छी चीजे हैं, जितने प्रगतिकारक और 
उन्नतिकारक तत्त्व है, उन सबका दुरुपयोग होता है। अग्रेजी में एक वाक्य है कि 
दुर्गुण को जब सद्गुण का गौरव करना होता है, तो दुर्गुण सद्‌गुण का स्वाँग रचता है। 
दम्भ, ढोग दुर्गुण द्वारा सदयूण के चरणो में व्यक्त की गयी निष्ठा है। इसलिए जब लोग 
यह कहते है कि यह झूठा सत्याग्रह है, यह दम्म है, तो मैं उसको गहरी चर्चा में नही 
जाता। मैं यह देख लेता हूँ कि इस युग का यह लक्षण है कि आज सत्याग्रह की नीति 
समाज में सुप्रतिष्ठित हो गयी है और क्रान्ति की प्रक्रिया में उसका स्थान अब अविचल 
हो गया है। आगे आनेवाली क्रान्ति की जो प्रक्रिया होगी, वह सत्याग्रह के अनुरूप होगी । 
अगर वह सत्याग्रह की ही प्रक्रिया हो, तो सवसे बढकर होगी, यह आज के जमाने का 
सकेत है। 
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जागतिक समस्या का स्वरूप 


यह है वैचारक मूमिका में जागतिक समस्या का स्वरूप । वाद, विचार और 
सम्प्रद्यप में क्या मेद है ” विचार झरने की तरह नित्य प्रगतिशील होता है। वहत्ता 
हुआ झरना जैसे प्रवाहशील होता है, वैसे ही विचार में नित्य प्रवाह होता है। गाघी 
जे कहा कि मेरा वाद' और 'सम्प्रदाय' हो ही नही सकता, मेरा तो प्रवाह है। विचार में 
अवाह होता है, उसमें विकास होता है। विचार जब पानी की तरह जमकर वरफ वन 
जाता है, तव वह सम्प्रदाय या वाद वन जाता है। तव उसमे कठोरता और कठिनता आ 
जाती है। वरफ के ढेले जैसे फेंककर मारे जा सकते है, लगते है, चोट करते है, वैसे 
पानी फेंककर नही मारा जाता । इसलिए हम यहाँ जो विचार करेंगे, वह नम्नतापूर्वक, 
"किसी प्रकार का आग्रह न रखते हुए करेंगे । विचार में पहले आम्रह आता है। आग्रह 
के बाद आक्रमण आ जाता है। आक्रमण में हार और जीत की मनोवृत्ति होती है, 
जय-पराजय की मनोवृत्ति होती है। हमको किसी विचार की पराजय नही करनी है, 
और सपने विचार की स्थापना नही करनी है। हमें तो सत्य तक पहुँचना है। मानवीय 
जीवन का जो सत्य हो सकता है, वहाँ तक हमें पहुँचना है । हम वृद्धि से नम्नतापूर्वक, 
काम लेंगे। बुद्धि से काम लेने में वाद के वाँध की रुकावट है। इूसरी रुकावट यह है 
कि मनुष्य को वृद्धि का अभिमान तो है, लेकिन इतना अभिमान है कि वह उसका 
उपयोग नही करना चाहता । भगवान्‌ ने मनुष्य को बुद्धि दी और मनुष्य को भगवान्‌ 
से शिकायत है कि तूने हमको बुद्धि क्यो दी ? अब हम इसका बदला लेंगे, इसका उपयोग 
ऋुम कमी नही करेंगे। इस तरह से वृद्धि के खिलाफ विद्रोह करने के लिए वह भगवान्‌ 
के खिलाफ खडा हो गया है। व्‌द्धिवादियो का विश्वास या तो सत्ता में है, शस्त्र में है या 
सम्पत्ति में है। बुद्धिवादी का विश्वास बुद्धि में विलकुल नही रह गया है। यह कोई 
चास्तविक और यथार्थ वृद्धि-निष्ठा नही है। इसमें से यह एक अन्तविरोध पैदा हो जाता 
है, जो अन्तविरोध हमारे अपने व्यक्तित्व में भी आया है। वहू अन्तविरोध हमारे 
व्यक्तित्व में दो आाकाक्षाओ के रूप में भी आता है। एक तो, एक/की न रमते' । और 
दूसरा, 'द्वितीयाद्‌ वे भयं भवति । इसका प्रतिविम्व सामाजिक परिस्थिति में, अतर्राष्ट्रीय 
'परिस्थिति में आज हथियारवन्द कायरता के रूप में और मनुष्यों के पारस्परिक 
अविश्वास के रूप में प्रकट है | परिणाम यह है कि विज्ञान तो अतर्राष्ट्रीय हो गया, 
विज्ञान सारवभौम हो गया, लेकिन मनुष्यो की सम्यताएँ और सास्कृतियाँ विज्ञान के 
साथ कदम नही मिला पा रही है । 
सस्‍्कृतियों और सम्यताओं का सवध मनुष्यों के पारस्परिक सवधो से है। मनुष्यो 
के पारस्परिक सवध परिस्थिति पर भी निर्भर होते है और मनुष्यों की वृत्तियो पर भी 
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निर्भर होते है। इसलिए क्राति का काये द्विविध हो जाता है। एक तरफ से परिस्थिति 
का परिवर्तन और दूसरी तरफ से हमारी मनोवृत्ति का परिवर्तन | परिस्थिति का 
परिवर्तन करने के लिए जो लोग आगे बढ़ते है, उन्हीकों क्रातिकारी ' कहते हूँ । 

उनका अपना मन परिवर्तत अगर न हुआ होगा, उनकी अपनी वृत्ति में अगर परिवर्तन 
न हुआ होगा, तो परिस्थिति में परिवर्तन करने की क्षमता, योग्यता उनमें नहीं आ 

सकती । इसलिए आरम्म अपने हृदय-परिवर्तत से होता है। हृदय-परिवर्तन की 
प्रक्रिया ही प्रधान प्रक्रिया है । क्राति की प्रक्रिया के लिए यह गाघीजी की बहुत बडी” 
देन है। जमाने का रुख इस तरफ को है कि अब समस्याओं का समाघान गाघी की 
प्रक्रिया के सिवा और किसी प्रक्रिया से हो नही सकता । इस अर्थ में इस युग की 
विभूति गाधी है और यह गाघी का युग है। गाघी हमारे देश का था, हमारा पिता 
था, गाघी हमारा सगा-सबंधी था, इसलिए विशेष प्रेम के कारण हम यह दावा नही 
कर रहेहँ । लेकिन जब हम यह कहते है कि गाधी ही इस युग का युग-पुरुष था, गाघी के 
पश्चात्‌ समस्याओ का स्वरूप भी एक नये ढंग से हमारे सामने पेश होता है, तो हमारा 
आशय इतना ही है कि अब मनुष्य राज्य-सत्ता, शस्त्र-सत्ता और धन-सत्ता--त्तीनो 
सत्ताओ से कुछ ऊपर उठ रहा है। लोगो ने यह सवाल पूछा था कि लीग आँव नेशन्स 
और सयुकत राष्ट्रसथ क्यो असफल हुए ? तो उन्होने जवाब दिया, इसलिए कि वे' 
सरकार नही है। सवाल हुआ कि “इन्हें सरकार बनाने के लिए क्या करना चाहिए ?” 
तो कहा, “इन्हे फौज दे देनी चाहिए।” “इन्हें फौज--शस्त्र-शक्ति कौन देगा ?” 

“अमेरिका और रूस ?” तव तो कौरव-पाण्डवों की यूत-क्रीडा की गति होगी । 
इघर से भीम घमकाता है, उघर से शकुनि चालवाजी करता है। ये पासे इस तरह 
से पलटते चले जायेंगें। इसलिए जवाहरलालजी ने वहाँ कहा कि शस्त्र-शक्ति अब 
हमारी व्यवहार-नीति हो ही नहीं सकती । बहू तो पुरानी चीज हो गयी ! 

शस्त्र-शक्ति, राज्य-शक्ति और घन-शक्ति में जिन लोगो का विश्वास था, वे सब- 

के-सव अब दूसरी किसी मानवीय शक्ति की खोज मे हूँ, क्योंकि अब मानवीय मूल्यों 
की स्थापना करनी है |# ७ 


% हरिजन-आअम, भदमदावाद के विचार-शिविर में ता० २१-८-५५ का प्रत -अवचना 


सर्वोदय के बुनियादी सिद्धान्त २: 


आज के यूग की जो आकाक्षा है, उससे सर्वोदय के लिए अनुकूल वातावरण पैदा 
हुआ है। उस आकाक्षा की पूर्ति के लिए सर्वोदय के सिद्धान्त और नीति के सिवा दूसरा 
कोई चारा नही है। सर्वोदय का दर्शन समग्र जीवन के लिए होना चाहिए, निरपेक्ष 
होना चाहिए और सार्वमोम होना चाहिए। उसमें देश-काल की मर्यादाएँ न होनी 
चाहिए। लोग कालानुक़म में और इतिहास के सिद्धान्त में विश्वास करते हैं। यहां काल- 
क्रम और इतिहास की बात नहीं कही जा रही है। कालातीत सिद्धान्त के माने यह है कि 
सिद्धान्त के विनियोग बदलते रहेगे, उसे लागू करने की पद्धति में परिवर्तन होता रहेगा, 
लेकिन सिद्धान्त नहीं बदलेगा । 


सिद्धान्त पारमा्थिक हों 


पुरानी भाषा में कहें, तो सिद्धान्त पारमाथिक होता चाहिए, आ्थिक नहीं। 
समाज के मूल्य आर्थिक नही होने चाहिए। मौतिक विज्ञान के इस युग में यह कुछ 
अटपटा लगेगा। विज्ञान में प्रयोग होता है, खोजें होती हैं, पर उसमें अन्तिम सिद्धान्त 
नही मिलते। समाज के मूल्य आथिक और केवल भौतिक दृष्टि से वैज्ञानिक भी नही 
होने चाहिए, बल्कि पारमाथिक होने चाहिए । 
बद्रेंण्ड रसेल आज के एक बड़े विचारक हूँ। वे वैज्ञानिको, गणित-शास्त्रियों और 
बुद्धिवादियों में अग्रणी है । राज्यशास्त्र, समाजशास्त्र और नीतिशास्त्र की एक पुस्तक 
"के अन्तिम अध्याय में उन्होंने लिखा है कि आज की दुनिया की समस्या को हल करने के 
लिए भारतवर्ष को ही आगे आना चाहिए। अपने विवेचन में उन्होने यह सिद्ध करने की 
कोशिश की है कि आदर्श और उद्देश्य नैतिक होने चाहिए | बद्रेण्ड रसेल ने जिसे 
“जैतिक' कहा है, उसीको हमारे यहाँ के शास्त्रों ने पारमाथिक' कहा है। शकराचार्य 
ने 'परमार्थ की व्याख्या की है, उसका पदार्थ लक्षण बताया है----एफरूपेण अवस्थितः 
ये अर्थः सः परमार्य:।' अर्थ का मतलब है प्राप्तव्य। 'पुरुषा्थे यानो पुरुष के लिए जो 
'्राप्तव्य है। परम बर्थ यानी ऐसी प्राप्य वस्तु, जो सदा एक रूप में अवस्थित रहती 
है, जिसमें परिवतंन नही होता । वादो में बेचे हुए सिद्धान्तो की बात छोडिये। प्रत्यक्ष 
समाज के मूलभूत सिद्धान्त तरिकालाबाधित, सार्वभौम और सार्वकालिक होने के 
कारण पारमाथिक होते है । 


श्दद सर्वोदिय-दर्शन 


'सर्वोदर्य का अर्थ 


सर्वोदिय' शब्द भले ही नया हो, पर उसका अर्थ सवका जीवन साथ-साथ सम्पन्न 
हो, इतना ही है। जीवन का अर्थ है विकास, अम्युदय या उन्नति । सबका सह-विकास 
हो, इसलिए 'सर्वोदय' ! लेकिन पुराने जमाने में 'अभम्युदय' शब्द का प्रयोग 'ऐहिक' 
वैभव के अर्थ तक ही सीमित था। इसलिए गाघीजी ने केवल 'उदय' शब्द का प्रयोग 
किया। एक साथ समान रूप से सवका उदय हो, यही सर्वोदय का उद्देश्य है। 


सब लोग जिये और एक-दूसरे के साथ-साथ जियें। शास्त्रीय परिभाषा में जीवन 
का विकास और जीवन का अधिक-से-अधिक विस्तार) हमने जीवन को परम मूल्य 
माना है। इसमे किसीका झगडा नही है। हर वाद के अनुसार यही परम मूल्य हो' 
सकता हैं। दुनिया में जीवन का विकास और विस्तार करना है, इस विषय में चाहे 
आस्तिक हो या नास्तिक, अर्थवादी हो, भौतिक विशज्ञानवादी हो या राजनीतिकज्ञ,, 
किसीकों कोई आपत्ति नही होगी। सब इसे मानेंगे । 

सर्वेष्पि सुखिन: सन्तु 

हम चाहते है कि सवका जीवन सम्पन्न हो, सौफी-सदी का जीवन सम्पन्न हो 0 
यहाँ पर आज तक के सिद्धान्तवादियो और सर्वोदय के विचारको में मूलत अंतर होगा ॥ 
दूसरे सिद्धान्तवादी कहते है कि होना तो यह चाहिए कि सौफी-सदी की भलाई हो,. 
पर वह व्यवहाय॑ नही है, इसलिए आपका सर्वोदय इच्छा या आकाक्षा हो सकता है,, 
उसका व्यवहार में वितियोग करना असम्भव है ) पर हमारा यह दावा है कि सर्वोदय 
जीवन का केवल एक दर्शन या वृत्ति ही नही, वह व्यवहार की नीति भी है। वह दरशेन है,, 
मनोवृत्ति है और व्यवहार की नीति भी है। इसलिए अगर यह जाक्षेप किया जाता है 
कि सबका समान रूप से सुखी होना, सम्पन्न होना असम्भव है, तो उसका विचार 
गमी रतापूर्वक करना चाहिए । 

भनुष्य के आदर्श के सकल्प में सबका समावेश होना चाहिएं। सकल्‍्प आशिक 
यथा छोठा न हो, समग्र हो। सबका भला हो, सबका कल्याण हो, स्लौ" में से ९९ या 
९८ का नहीं, सर्वेषपि सुखिनः सन्त यही सकल्‍्प होना चाहिए | इसे आदर्श कहा है । 

भनुष्य का आदर्श उसकी पहुँच में होता है, उसकी पकड में नही। इसीमे प्रगति 
के लिए अवसर है। 


प्रगति और आदर 
प्रगति क्‍या है ? सिर्फ गति, प्रगति नही है। विशिष्ट दिशा में कदम बढाना, 


सर्वोदय के बुनियादी सिद्धान्त १७- 


अपने मूकाम की तरफ कदम वढाते जाना, यह है 'प्रयति' | जाना स्टेशन है और 
कदम जेल की तरफ बढते हैं, तो हम उसे प्रगति नही कहेंगे । व्यवहार का आदर्श की 
तरफ बढना प्रगति' है। आदर्श के विरुद्ध गति होती है, तो उसे प्रतिगति' कहते है ।' 
'प्रगतिशील' और प्रतिगामी' शब्द वास-वार आयेंगे। इसलिए 'प्रगतिशील' और 
'प्रतियामी' का अर्थ समझ लेना चाहिए। प्रगतिशील की परख क्या है ?” पूछने पर 
हरएक वादवाला कहता है कि “हमारी किताब में जो लिखा है, उसके जो अनुकूल है, 
वह है प्रगतिशील और जो प्रतिकूल है, वह है प्रतिगामी ।” जो मेरा है, वह है धर्मे- 
विचार और जो दूसरा कहता है, वह है पासण्ड। भाषा से 'अस्मत्‌' भृष्मत्‌' प्रत्यय निकाल 
दीजिये। मैने ये शब्द शकराचार्य के भाष्य से लिये है। उन्होंने लिखा है कि ये अस्मत्‌'. 
धुप्मत्‌' प्रत्यय ही परमार्थ भाव में वाघा देते हूँ । 

आदश क्या है ? यही कि दु खी कोई न हो, सव सुखी हो । यह अभ्राष्य नही है,, 
असाध्य भी नही है, प्रयत्नसाध्य है। प्रयत्नसाध्य है, इसीलिए आचरण की आवश्यकता 
है। ऐसा प्रयत्न ही सदाचार है। स्वर्ग-नरक, पुण्य-पाप की कल्पना छोड़कर और 
विचार करें। मनुप्यमान्र को सुखी बनाने का हमारा सकल्प है। उसकी तरफ जो 
ले जाता है, वह सदाचार” है और उसके विरुद्ध जो ले जाता है, वह 'दुराचार' है,, 
'अनाचार' है| 


सर्वोदिय की परिभाषा 


निरन्तर प्रगति के लिए अवसर रहे, इमलिए आदर्श की ऊंचाई होती है। मनृप्यः 
का आदर्ण इतना ऊंचा हो कि उसका सारा जीवन प्रगतिमय ही रहे। गाघी से किसीने- 
पूछा कि “तुम्हारी अहिसा की परिभाषा वया है ? ” गाधी बेचारा तो शब्दों और परि- 
भाषाओं का स्वामी था नहीं । उसने परिभाषा तो नहीं की, पर तुलना की---यूविलड 
के बिन्दु से। विन्दु के स्थिति' है, पर 'लम्बाई-चौडाई' नही है। परिभाषा के अनुसार 
विच्दु तो नही बनाया जा सकता | पर परिभाषा के बिना बिन्दु ही नहीं बन सकता । 
इसको जरा समझने की कोशिश करे । 

मान लीजिये कि एक लड़के से कहा कि “कम-से-कम लम्बाई-चौडाईवाला बिन्दु 
बनाओो”, तो उसने खडिया से बनाया । मास्टर ने कहा कि “ऐसा कैसा बनाया ? 
इसे तो लंबाई-चौडाई है ।” तब मास्टर ने डण्डे से बनाया । लडके ने कहा, “इससे 
तो मेरा ही सही था ।” तो मास्टर ने कहा, “अरे, देखता नही है ? मेरे हाथ मे डण्डा 
है, फिर भी कहता है ? ” किसीने कहा, “मेरी पेंसिल खडिया से बारीक है”, तो विसीने 
कहा कि “सुई से बनायें ।” फिर भी लवाई-चौडाई तो रही! जिसकी जैसी मूमिका. 

बे 


५८ सर्वोवय-दर्शन 


होगी, जिसका जैसा उपकरण होगा, वैसा उत्तका विन्दु बनेगा। इसलिए परिभापा 
में तो पूरा ही कह देना चाहिए, कम-से-कम नही, अघूरा नहीं। सर्वोदिय का सकलप 
अल्प नही है, महान्‌ है। केवल महान्‌ ही नही है, समग्र है। 

जितना जीवन है, वह सारा-का-सारा ईश्वर से भरा हुआ है“--ईशावास्थमिदं 
संस । इसलिए सम्पूर्ण जीवन सम्पन्न करना, हमारा मुख्य काम होगा । आदर 'अप्राप्य' 
नही है, अप्राप्त' है। अप्राप्त क्यो ? क्योकि निरन्तर प्रगति होती है। वह इतना 
व्यापक है कि सबके लिए समान रूप से लागू होता है। 


संस्कृत होने की कसौ्ियाँ 


अब दूसरी तरह से सोचिये। कोई समाज सस्कृत है या असस्क्ृत है, इसकी परख 
क्या ? अपना देश होने के कारण पक्षपात कर रहा हूँ, ऐसा नही। एक उदाहरण के 
रूप में कहता हूँ । हिन्दुस्तान और पाकिस्तान में जी राज्य-व्यवस्था है, वह अच्छी है 
या बुरी है, इसकी परख क्या है ? पाकिस्तान मे हिन्दुओं के साथ कैसा व्यवहार किया 
जाता है, उससे उनकी परख होगी और हमारी कसौटी यह होगी कि हमारे यहाँ मुसल- 
मानो के साथ हमारा व्यवहार कैसा रहता है। अच्छी राज्य-व्यवस्था की कसौटी यह 
हुई कि जहाँ अल्प-सख्या सुखी है, वह राज्य-व्यवस्था अच्छी है। यहाँ बहुसख्यावाद 
भी गया और अधिक-से-अधिक सख्यावाद भी गया। 


अल्पसंख्यकों की स्थिति 


एक गाँव में सौ घर है । ९८ सवर्णो के हैं, २ हरिजनो के । अब उस गाँव के लिए 
सम्यता-असम्यता की कसौटी क्‍या होगी ? वे दो हरिजन घर सुखी, सुरक्षित और 
स्वतन्त्र रह सकते है, यही न ? यदि २ दु खी और ९८ सुखी रहे, तो क्या नुकसान है ? 
“उस्त सुख में बहु-सल्या तो है, पर व्यापकता नही है। व्यापकता और विशालता में फर्क 
है। विशालता का अर्थ प्रचण्डता, बडा पैमाना, होता है। वडे पैमाने के लक्षण हैं, 
प्रचण्डता और अजस्तता। आकार की विशालता अलग चीज है और व्यापकता अलग | 
सर्वोदय में व्यापकता है। सबका उदय चाहिए। सबका कहने से व्यापकता का भाव 
आता है। व्यापकता का भर्थ हो यह है कि उसमें सबका समावेश होता है, केवल 
वहु-सख्या का नही । 


स्त्रियों बालकों की स्थिति 


एक और कसौटी लीजिये | अक्सर हम पूछते है कि उस समाज में स्त्रियों और 
च्वच्चों की क्‍या व्यवस्था है ” इसमे परम्परा का हिस्सा है। मैं तो चाहता हूँ कि स्त्रियो 
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के विपय में आज ऐसा प्रश्न ही नही रहना चाहिए। स्त्री परम्परा से कमजोर समझी 
जाती है और विशेष व्यवस्था के योग्य मानी जाती है। अत' स्त्री और वालक का नाम” 
लिया। भगवदगीता ने मी स्त्री-वैश्य-शूद्र' की एक श्रेणी मानी है। भाष्यकार तो एक 
कदम और आगे बढ गये हैं और “स्त्री-पशु-शूद्रादिकानाम्‌/ कहते हूँ । हम स्त्रियो की 
संख्या का यहाँ विचार नही करते। 'सर्वोदय' की वात छोड दें, चाहे जिस वाद-वाला 
हो, वह ऐसा कभी नही सोचेगा कि जहाँ स्त्रियों की सख्या कम है, वहाँ स्त्री का विचार 
नही होना चाहिए। सर्वोदिय का विचार सार्वमौम है। सौ फी-सदी का मला यदि: 
अव्यवहायं है, तो आप अपने से पूछिये कि क्या आपकी बुद्धि यह कबूल नही करती कि 
दो हरिजनो का भी मला होना चाहिए ? 

स्त्रियों और बालकों की सख्या कम है, फिर भी क्या सभ्य समाज में उनका विचार 
नही होता ? 

रोग्री-बीमारों की स्थिति 


हम यह देखते हैं कि समाज में दवाखाने कितने हैँ, विद्यालय कितने हैं, अपराधियों 
के साथ कैसा व्यवहार किया जाता है, अपराध-चिकित्सा का क्‍या प्रवन्ध है ? आपको 
यदि बहुसत्यको का ही विचार करना है, तब तो वीमारों का विचार ही नहीं करना 
चाहिए । उनकी सद्या तो कम रहती है। तव उनका विचार क्यो करते हूँ ? स्कूल 
बयो सलोलते हैं ? अनपढो को पढाने के लिए ही न ? अपराधियों की सरया सबसे कम 
होती है। फिर उनके विषय में वयो सोचते हैं ? 

इसीलिए कि आप यह देसना चाहते हैं कि असमर्थ को समर्थ बनाने की योजना 
समाज में वया हैं? यह सम्य समाज का लक्षण है। यह हुई तीसरी कसौटी । 


अन्धों-बहिरों की स्थिति 


चौथी कसौटी भी तीसरी से निष्पन्न होती है। आप पृछुते हूँ कि क्या आपके 
समाज में अन्चो, बहरो और गूंगो के लिए कोई व्यचस्था है ? इनकी सरया क्या है ? 
इनके इतजाम की कोई जरूरत है ? क्या इनमें से एक भी प्रण्न आथिक है ”? सब 
पारमाथिक प्रश्न हैं। परमार्थ' का नाम लेना, न लेना अलग बात है। मानवीय कह 
लीजिये। ममाज में इन्ही मानवीय मूत्यो की स्थापना के लिए सर्वोदय है। 

एक शब्द में कहना हो, तो जैसा कि हमारे पृर्वपुरुषों ने फहा था, हम 
फहुंगे--अद्वेत फो स्थापना। बहत हमारा आदर्श है ॥ समन्वय हमारी नीति 
है । समस्वय साधन है और अद्वत साध्य है। 


नर्‌्० सर्वोदिय-दर्शन 


समन्वय का अर्थ किया गया है--विरोध का परिहार। विरोध, निराकरण, 
“विरोध-परिहार। अन्तविरोधों के निराकरण को ही 'क्राति' कहते है। समाज में जो 
विरोध है, उनका परिहार ही क्राति का उद्देश्य है। मगवदुगीता ने अविरोध की 
स्थापना को समत्वयोग” कहा है, विनोवा ने इसे 'साम्ययोग' नाम दिया हे--यह 
समत्व की तरफ जाने की विद्या भी है और योग भी है। आज की परिमापा में समाज 
में जितने विरोध है, उनका निराकरण ही क्राति है। उसके बाद सर्वोदिय की स्थापना 
होती है। 

इस प्रकार सकल्प हमारा समग्न है। हम इसमें सबका समावेश करते है, किसीकों 
गछोडते नही । बहुसख्या और अल्पसख्या का भी कोई भेद नही करते, इसमें सख्या का 
“विचार ही नही होता । इस प्रकार हमारा यह सकल्प व्यापक है। 

आदर्श ऊँचा है, अप्राप्त है, पर प्रयत्नसाध्य है, असाध्य नही है। अत हमारे 
“लिए निरन्तर प्रगति का अवसर है। 

आदर्श की ओर व्यवहार का कदम बढाना ही प्रगति है। 

( १ ) राजनीतिक अल्पसख्यको की क्‍या स्थिति है ” जहाँ अल्पसख्यक सुखी है, 
“वह समाज सम्य है। 

(२ ) स्त्री-बालको का स्थान कया है ? 

(३ ) समाज में जो असमर्थ, बीमार, अपराधी है, उनकी क्या व्यवस्था है ? और 

(४ ) जो लोग अपाहिज, अपग, प्रकृति से ही विकलाग है, उनकी क्या व्यवस्था है ? 


तात्पयें यह कि मानवक्षत्त विषमता का हम निराकरण करेंगे और प्राकृतिक 
“विपमता की उग्रता को घटायेंगे। यह विरोध-परिहार कहलाता है । 


डाबिन का सिद्धान्त 
प्रश्न है कि इसमें मनुष्य कहाँ आता है ”? डाविन बेचारा नाहक काफी वदताम 
“हो चुका है। डाविन ने कहा है कि जीने के लिए जो सबसे अधिक उपयुक्त होगे, वे ही 
'जियेगे। समझा यह जाता है कि सबसे उपयुक्‍त वह है, जो सबसे तगडा है। इसे 
+मत्स्यन्याय' कहा जाता है, जिसमें बडी मछली छोटी मछली को खा जाती है। वस्तु- 
स्थिति और सिद्धान्त मे फर्क होता है। वस्तुस्थिति जीवन का सिद्धान्त नही वन सकती ! 
जस्तुस्थिति की सिद्धान्त की दिशा में प्रगति ही सस्क्ृति' है। 


मनुष्य : एक अक्षम प्राणी 
हाँ से प्रश्न किया जा सकता है कि यदि सबसे तगडा ही जी सकता है, तव तो 
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हाथी को ही जीना चाहिए। जीने के लिए मनृष्य से अविक अक्षम प्राणी और कौन है ? 

पशुओ में एक वार मनुष्य पर अनुकपा प्रकट करने के लिए एक सभा हुई। बाघ 
नें कहा, “न इस वेचारे के पास नाखून हैं, न दाँत । भगवान्‌ ने वेचारे को कैसा निहत्या 
बनाया है ! ” पक्षी ने कहा, 'चोच और पस् नही है, वेचारा उड भी नहीं सकता ! ” 
हरिन ने कहा, "मेरे जैसे सुन्दर सीग भी उसके पास कहाँ हैं? न तेज पैर ही है। मनुष्य 
को उसने ऐसा क्यो बनाया ?” 

भगवान्‌ ने और प्राणियों को बनाने में तो अपनी कला का परिचय दिया, पर 
मनुष्य को चनानें में तो बिलकुल ही लापरवाही वरती है! मनृष्य किसी भी नैसग्रिक 
साबन से सम्पन्न नही है। फिर भी मनुष्य हाथी पर सवारी करता है, हाथी मनृष्य पर 
नहीं करता । हाथी पर मनृप्य चढता है, तो आप कहते हैं. कि यह स्वाभाविक है। 
डीक ही हो रहा है। अगर इसका उल्टा हो जाय, तो लोग उसे दुर्घटना कहते है। पहली 
वात स्वाभाविक है दूसरी है दुर्घटना 

ऐसे समाज में यदि आदमी यह कहे कि जीने के योग्य तो वही है जो सवसे अधिक 
सगडा है, तो इसे उसकी बुद्धि वी बलिहारी नही तो क्या कहेंगे ? 


हकक्‍्सले का सिद्धान्त 

विज्ञान एक कदम आगे वढा । उसने कहा कि मनुष्य से समाज बनता है, 
उसलिए सिर्फ तगडा ही नही जीता, वे ही लोग जीते हैं, जो दूसरे को जीने देते हैं। तो 
हमारे समक्ष दो सिद्धान्त आये-- 

१. दूसरों फो खाकर जियो | 

२. जियो और जीने दो । 

यह है सह-अल्तित्व का निद्धान्त 

अस्पताल में एक स्त्री को बच्चा पैदा हुआ। वह रो रहा था। माँ उसकी तरफ 
चीठ फेर्कर सो रही थी। नर्स ने आकर पृद्धा, 'यह वया है ? ” तो उसने कहा, “मैंने 
समाज-शास्त्र पढा है, जीती हूँ, और जीने देती हूं । मैं कहां हस्तक्षेप करती हूँ ? 

यह सिद्धान्त मावरूप नहीं हे, इसलिए वह समाज-घारणा का सिद्धान्त हरगिज 
नहीं वन सकता । 


सर्वोदय का सिद्धान्त 


तव, तीसरा सिद्धान्त आया कि तुम जिलामे के लिए जिओ | 
मे जब नारायण को जिलाने के लिए जिऊँ और सारायण दादा को जिलाने के लिए 


श्र सर्वेदय-दशन 


जिये, तब सबका जीवन सम्पन्न होगा, और 'जिलाने के लिए जिओ” चरितार्थ होगा ॥ 
यही 'सर्वोदय' है । 

दूसरे जियें, इसलिए तुम जिओ, यहाँ से सामाजिकता का श्रीगणेश होता है 7 
क्या यह विज्ञान के खिलाफ है ? अवैज्ञानिक है? 


विज्ञान क्या कहता है”? जूलियन हकक्‍्सले ने अपनी धक्का 70 हा6 (००९७४ 
ए०४१ नामक पुस्तक में लिखा है, केवल मनुष्य का ही समाज ऐसा होता है, जिसमें 
बूढा नेता बन सकता है। सिंह, मैसे मादि पशुओं में वूढो नेता नहीं बनता । लेकिन 
मनुष्य के समाज में ८० साल का बूढा चचिल, लेंगडा-लूला रूजवेल्ट नेता वत सकता 
है, गाघी नेता वन सकता है, विनोवा नेता वन सकता है, नेहरू नेता बन सकता है | 
ये लोग क्या कोई किंगकाग है ? बडे तगडे हैं ”? इनमें से किसीको जीने का अधिकार 
भी है ” यह मनुष्य की जीव-विज्ञान की दृष्टि से विशेषता है कि उसमें वृढा नेता वन 
सकता है। भनुष्य की विशेषता बुद्धि है और मनृप्य की शक्ति का स्थल बुद्धि ही है--- 
वुद्धिय॑स्थ बल तस्य ।! 

यह आत्मशक्ति, मनोबल या वुद्धिवल वस्तुत एक ही चीज है। यह शरीर- 
शवित से भिन्न, बाहुबल से भिन्न एक असीम, अमर्याद शक्ति है, जो शरीर के साथ 
क्षीण नही होती । यह देह-नश्वरवाद की वात नही, प्राणिशास्त्र से ही सिद्ध वात है। 
हाँ, अच्छे, युन्दर, सुडौल शरीर की आवश्यकता है, उसका महत्त्व है, क्योकि शरीर 
शक्ति का आयतन ( मकान ) है, अधिष्ठान ( आधार ) नही है । यह तो एक 
मकान है, जहाँ शक्ति रहती है। विज्ञान ने यहाँ तक लाकर हमे पहुँचा दिया है। 


अहिसक वीरता 


गाधीजी के सलाहकारो में एक महान्‌ नेता थे, जो अब नही रहे । उन्होने एकः 
वार हमसे कहा कि “आप जव अहिसा की वात कर रहे है, तव विज्ञान को नही देखते । 
आप युद्ध का निपेष करते है, सैनिक शिक्षण का निषेघ करते है। तव फिर बहादुरी 
के लिए अवसर कहाँ रह जाता है ? ” 

मैने नप्नतापुर्वक पूछा, “विज्ञान के युग में कहाँ है वीरता का स्थान ? अब तो 
ऊपर से वम गिराये जाते हूँ । इसलिए मैं भी शिवाजी और राणा प्रताप की तरह 
शहीद और वीर वन सकता हूँ ! मेरी बूढी माँ हो, कोई बीमार वच्चा हो, क्षयरोगी 


हु 


हो, सब वीरगति को प्राप्त हो जायेंगे” 
तब उन्होंने कहा, “तुमने कभी यह भी सोचा है कि १० हजार फुट की ऊँचाई 
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पर हवाई जहाज के टूटने पर जो गुब्वारे से उतरता है, उसमें कितनी वीरता है ?” 

मैंने कहा, “हाँ, हम कव नही मानते ? यही तो अहिंसक वीरता है। विज्ञान का 
उपकार है कि उसने हिसक वीरता के लिए अवसर ही नहीं रखा । एक लडकी भी 
'कोवाल्ट बम ग्रिर सकती है और हजारो को मार सकती है। विज्ञान के जमाने में 
मारने में वीरता ही नही रह गयी, रह गयी है सिर्फ क्रूरता । आज तो तेनसिंग के एवरेस्ट 
की चोटी पर चढने की ही वीरता के लिए अवसर रह गया है। समुद्र की तह में जाने- 
वाला, आग बुझानेवाला जो वीरता दिखाता है, उससे अधिक वीरता के लिए आज 
अवसर हो नही रह गया है। 

विज्ञान की बदौलत, भगवान्‌ की कृपा से सिवा अहिंसक वीरता के, और किसी 
चीरता के लिए अवसर ही नही है। वैज्ञानिक वीरता असिहक वीरता होगी । 


अक्षम को सक्षम बनाना 


विशानवादी जूलियन हक्सले ने कहा है कि प्राणि-विज्ञान के अनुसार मनुष्य की 
विशिष्द शक्ति शरीर से अलग है और वह है, उसकी बुद्धि । इस तरह “मत्स्यन्याय! 
गया, जिओ ओर जीजे दो' गया, सिर्फ 'जिलाने के लिए जिओ का सूत्र रह गया । 
उसका समाज मे क्या स्प होगा ? जो अक्षम है, उन्हे सक्षम वनाना। भगवान्‌ ने सृष्टि 
में एक विशेषता रखी है, वह यह कि हरएक को उसने हर तरह से समर्थ नहीं वनाया। 
कोई आदमी एक बात में समर्य होता है, तो दूसरी वात में नही होता है। 

एक पण्डितजी थे--दशअन्यी, पद-शास्त्रमयन्न, विद्वानु । नाव में बैठकर 
अल्लाह से वात करने लगे। उसे निरक्षर पाकर पण्डितजी ने कहा, “अरे, इतनी सारी 
उम्र गेँवायी और एक अक्षर भी पढना नही सीखा ?” 


मल्लाह पण्डितजी को पार उतारने लगा। वाढ तेज थी। नाव डगमगाने लगी। 
'परिडतजी घवडाये। कहने लगे, “मैया, सेमल के खेना | जान खतरे में है ।" मल्लाह 
बोला, “पण्डितजी, डूवेगी तो नाव डूवेंगी। हमें क्या खतरा है ?” पण्डितजी ने कहा, 
“में तो तैरना नही जानता ।” तो मल्लाह नें कहा, “पण्डितजी, उम्नमर इतनी विद्या 
सीखे, फिर भी अपनी जान बचाने की विद्या आप नही सीखे ! ” 

ह॒र्व्ट स्पेन्गर ने कहा है कि हमे पहले अपनी जान बचाने की विद्याएँ, प्रत्यक्ष 
अत्मिरक्षण की विद्याएँ सीख लेनी चाहिए। उसने प्रत्यक्ष आत्मरक्षण की विदयाएँ 
शतलागी है--- पानी में मत डूबो, अपने हाथ से रसोई बना लेना सीखो ।” 


र्डं सर्वोदय-दर्शन 


समर्थता और असमर्थता, दोनो सबमें वँटी है। दूसरो की अक्षमता का निराकरण 
और अपनी-अपनी क्षमता का विकास; यह प्रक्रिया पारमाथिक विज्ञान से फतलित 
होती है । 

द्वितीयाद्‌ वे भयं॑ भवति' इस भय का निराकरण कैसे हो ? दुसरो से डर कब 
नही रहेगा ?--जब दूसरा 'अपना' बनेगा। गीताजलि में गुरुदेव ने कहा था : 

दवरके करिले निकट बंधु 
परके करिले भाई।* 

सभ्यता की प्रक्रिया यही है कि दूसरो को निज का बनाना, अपना बनाता । अभेद 
की, अद्वेत की स्थापना करता । यही सर्वोदिय का, समाज-शास्त्र का सिद्धात है ॥ 
सर्वोदय का अर्थ है सवका--तुम्हारा और हमारा ही नही--सवका उदय | 

जो-जो लोग प्रगति या सम्यता चाहते है, उन सबका यही सिद्धान्त है। दूसरा हो 
ही नहीं सकता । 

तो “हमारा परम मूल्य जीवन है। जीवन को सर्वत्र संपन्न बनाना है। सबके 
जीवन को संपन्न बनाना है ।” 

प्रश्न है कि हमारी नीति क्या हो ? यही कि हम एक-दूसरे का जीवन संपन्न करे | 

हमारा कतेंव्य क्या हो ? यही कि आपका जीवन में सपन्न करूं और आप मेरा 
जीवन सपतन्न करे | 

जीवन सपन्न करने के लिए आवश्यकता किस वात की है ? 

इसके लिए आपकी असमर्थंता का निवारण और मेरी क्षमता का विकास करना 
आवश्यक है। मेरी क्षमता का विकास किसमें है ? वह है, आपकी असमर्थता का 
निराकरण करने में। सामाजिकता इसीमे है । 

जब तक आपकी असमर्थ॑ता के निवारण के लिए मै प्रयत्त च करूँ, तव तक मेरी 
समर्थता का विकास हो नही सकता । 

मेरी क्षमता का विकास ही आपकी अक्षमता के निराकरण में है । इसीसे सर्वोदिय 
की समाज-रचना के और कुछ आधारभूत मूल्य निकलते हैं। 


प्रेम : अहिसा 
परममूल्य जीवन है। एक-दूसरे का जीवन सपन्न करना है! परस्पर भयरहित 
होना है। अत एक आधारभूत मूल्य हो जाता है --प्रेम ! 
लोग कभी-कमी पूछते है कि 'अहिंसा' शब्द निेधात्मक है, आप भावात्मक 
शब्द क्यो नही इस्तेमाल करते ? इसके पीछे भी विचार की एक सुक्ष्मता है। सत्य 
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को छोडकर आचरण के जितने नियम हैँ, उनमे निषेचात्मक शब्द का प्रयोग अधिक है। 
सत्य ही एक भावात्मक पारमाधिक अन्तिम मूल्य है। 

किसीने गाधी से पूछा कि 'सत्य और अहिसा के बीच चुनाव करने का मौका आये, 
सो आप क्या करेंगे ?” ग्ाधी ने कहा, मै सत्य का पुजारी हूँ और उसीकी उपासना 
से मुझे अहिंसा प्राप्त हुई है। सिवा अहिंसा के सत्य का पालन हो ही नही सकता, ऐसा 
मैंने देखा है।' सत्य के पालन से मतलव यहाँ उपलब्धि से है। अन्य ब्रत-नियमादि 
की तरह सत्य का पालन नही किया जाता। वह तो अल्तिम वस्तुस्थिति है। अहिसादिक 
के पालन से उसकी उपलब्धि होती है। सत्य ही अन्तिम मूल्य है। उसका पालन 
अहिंसा से शुरू होता है| 

हिंसा के लिए कारण की आवश्यकता पडती है, अहिसा के लिए कारण की जरूरत 
सही पड़ती । अहिंसा और प्रेम मनुष्य का स्वभाव है। हम सब यहाँ बैठे हैं और मान 
ले, वाहर शोर हुआ। नारायण जाकर देखता है कि क्या हुआ ? तो सुनता है कि एक 
आदमी ने दूसरे को तमाचा मार दिया । वह उससे पूछता है कि “माई, तुमने तमाचा 
क्यो मारा ? ” तब वह कारण बताता है कि “वह मुझे गन्दी गालियाँ वक रहा था।* 


हम सब यहाँ वैठे-वैंठे शान्ति से मपना काम कर रहे हैं। तो कोई आकर यह नही 
यूछता कि “बयो तुम लोग एक-दूसरे को तमाचा नही मारते हो ?” हिंसा के लिए 
कारण चाहिए, अहिंसा के लिए कारण या कैफियत नहीं देनी पडती है। अहिसा 
और प्रेम मनृष्य का स्वमाव है। जिसके लिए कारण चाहिए, उसके लिए नियम 
बनाये है। जिनके कारण देने पड़ते हैं, उत विकारो का जब निराकरण हो जाता है, तो 
प्रेम अपने-आप प्रवृत्त हो जाता है। प्रेम स्वभाव है। वाला के हटते ही स्वभाव निखर 
आता है। तो ये जो हटाने की चीजें है, जिनका तियमन करना है, उतके लिए अषमा- 
वात्मक शब्दों की योजना की गयी है। प्रेम स्वभाव है। उसके लिए क्यों ?' प्रश्न 
नही होता । 

शकराचार्य से पूछा गया कि 'सनन्‍्यास क्या है ? हम क्यों सन्यास लें ?” तो 
उन्होने कहा, “वह तो हमारा स्वमाव है। बह लेना नहीं पडता । लेना पडता, तब तो 
वह स्वय कम हो जाता। सन्यास तो स्वरूपावस्थान है। मला-बुरा, कोई भी कर्म 
करने की वासना का प्रयोजन न रहे, उसे सन्‍्यास' कहते हैं।” वही अविकारी प्रेमस्वरूप 
की स्थिति है। परतु अच्छा काम क्यो छोडें ? अच्छा काम तो इसलिए करते हैँ कि बुरा 
करने की प्रवृत्ति न हो | परन्तु अच्छे की भी चासना छोडने पर जो वचता है, वह हमारा 
असली स्वरूप है, वह 'संन्यात॑ है। अपने उपनिपद-भाष्य में उन्होने सन्‍्यास की यह 
अ्याव्या की है। स्वरूप वह है, जिसके लिए निमित की आवश्यकता नही है। हिंसा 
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के लिए निमित्त की आवश्यकता है। जो नित्य है, वह स्वरूप है। जो नैमित्तिक है, 
वह स्वरूप नही है। वह विकार है। हमें समाज से हिंसा के कारणो का निराकरण 
करना है और मनृप्य के मन से हिसा का निराकरण करना है। इसलिए अमावात्मक 
शब्द अहिसा आया है। वह भावरूप नही है। 


सनुष्य का स्वभाव 


तब प्रश्न उठता है कि मनुष्य का स्वभाव क्‍या है ? 


जो नित्य होता है, निरपवाद होता है, वह स्वभाव होता है। सूर्य का स्वभाव 
प्रकाश है। अग्नि का स्वभाव उण्णता है। उष्णता से निवृत्त होते ही अग्नि नष्ट होती 
है। प्रकाश का निराकरण होते ही सूर्य नष्ट होता है। 'स्वभाव' ऐसी चीज है, जिसका: 
निराकरण नही हो सकता । 'मनुष्य-स्वभाव' क्‍या है ? 

सभी जानते हूँ कि सज्ञा के साथ जब विशेषण जोड दिया जाता है, तव उसका 
अथ॑ मर्यादित हो जाता है। स्वमाव' याने पत्थर, वनस्पति आदि से मनुष्य तक सारी 
जड-चेतन चीजो का स्वमाव। प्राणि-स्वमाव' याने पशु-पक्षी, मनृष्यादि का स्वभाव | 
मनुष्य-स्वभाव' का अर्थ है--इन दूसरे प्राणियों से मनुष्य का जो विशेष स्वभाव है 
वह--जो उसका विशेष लक्षण है, उसकी विशेषता है, वह । असाधारणो धर्मो 
लक्षणम्‌ । उसे मनुष्य का पृथक लक्षण कहते हैँ । स्वभाव अनिराकरणीय है । 
उसका हम निराकरण नही करना चाहते। प्रश्न है कि हम हिंसा का निराकरण चाहते 
हैँ या नही ? द्रद्वात्मक भौतिकवाद कहता है कि “संघर्ष मनुष्य का स्वमाव है। यदि 
मनुष्य-स्वमाव में सघर्ष है, इतिहास भी वर्ग-सधर्प की ही कहानी है, तो सवाल यह है 
कि फिर आप सधर्ष का निराकरण क्यो करना चाहते है ? ” 

जो स्वभाव है, उसके बारे में कुतृहल नही होता | मान लीजिये कि कोई अखवार 
छापता है कि अहमदाबाद में आज एक भी चोरी नही हुईं । तो लोग कहेंगे कि चोरी 
नही हुई, तो अखबार ही क्यो छापता है ” चोरी हुई, तो वह खबर हो सकती है। 
चोरी नही हुई, तो क्या खबर हुई ? यदि युद्ध मनुष्य का स्वभाव होता, तो युद्ध की वार्ता 
में कोई रम्यता न होती । पनघट पर स्त्रियाँ लडे, तो सब देखने के लिए जाते हैं । 
नारायण और हम लड़ते नही, किसीको कुतूहल नहीं होता। लडते है, तो लोग दौड़े 
आते है और झगडा मिटाने की चेष्टा करते है । कहते है, झगडा मिटाने के लिए ही 
है । अब जो मिटाने की वस्तु है, उसीको कोई स्वभाव कहे, तो फिर हम उसे क्या 
कहे ! मनृष्य सघर्ष को मिठा देना चाहता है, इसलिए सघर्ष मनृष्य का स्वभाव नही 
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है। संघर्ष यदि मानव-इतिहास है, तो वह मनुष्य के स्वमाव का इतिहास नही है, 
चल्कि उसके दोषों का इतिहास है, स्वभाव की प्रतिकूलताओं का इतिहास है। 


मिलाप बनाम संघर्ष 


कुछ अन्य लोगो का कहना है कि सधर्ष सुध्टि का नियम है। पत्थर ठकराये और 
अग्नि निकली, तो वे कहते हँ--देखो, यह पत्थरों का सघर्ष हुआ | अगर इस प्रकार हर 
'मिलाप को 'सघर्ष कहते चले जायें, तो वडी मुश्किल होगी । यह सब तो अपने मनो- 
भावों का सृष्टि पर आरोपण है। विनोवा ने एक जगह मजाक मे कहा है कि “बच्चे 
के मूँह और माता के स्तन में सचर्ष हो रहा था ।” जितनी नैसगिक घटनाएँ घटती हूँ, 
उन सवको यदि हम 'सघं' का नाम दें और उसे आप वस्तुनिष्ठा कहेँ, तो यह ठीक नही 
है। दो बस्तुओ के मिलन से तीसरी निकलती है, तो उसे 'मिलाप' कहें, संघर्ष 
क्यो कहेँ ? यह तो एक वाक्‌प्रयोग हुआ--भाषा का प्रयोग हुआ । यह कोई नियम 
नहीं है। 

विज्ञान ने हमें स्वभाव की यह कसौटी दी है कि जिसका हम निराकरण नही 
चाहते, वह स्वमाव है। अब इसे मूल्य के लिए हम लागू करें। जिसका निराकरण 
करना चाहते है, वह अशाश्वत मूल्य है, सापेक्ष मूल्य है भौर जिसका हम निराकरण 
नकरना नही चाहते हैँ, वह शाश्वत, निरपेक्ष मूल्य है। अहिंसा का अधिष्ठान शाश्वत 
मूल्यों में है । 

हमें मातवीय मूल्यों की स्थापना करनी है। इसलिए हमने मानव-स्वभाव की 
अर्चा की और कहा कि मनृष्य का स्वभाव प्रेम है। मनुष्य द्वेष का निराकरण चाहता 
है, चाहे वैरी को मारकर या बैर को मिटाकर | प्रेम जब जीवन का मूल्य होता है, 
सी उसमें श्रीमरविन्द, रमण महंषि, कृष्णमूति आदि सब आपके साथ हैं। बहू 
मविकारमूलक मूल्य रहा, तो वह कॉलेज, सिनेमा की जीवन-क्रीडा का विषय हो जाता है। 

सह-जीवन हो सह-सरण 

तब जवाहरलाल नेहरू ने क्या कहा ? उन्होनें कहा कि अगर हम सहू-जीवन 
की बात नही कर सकते तो खैर, सह-मरण की ही करें । सह-मरण का अर्थ एक 
साथ सवका लडकर मर जाना नही है। वह तो दुर्घटना होगी । सह-मरण में ऐसा 
सकल्प रहेगा कि हम साथ-साथ मरेंगे। यदि ऐसा सकल्प एक बार हो जाय, तो उसका 
अन्त सह-जीवन में ही होगा । 

हमारे नाग्रपुर में एक तालाव है। उसे प्रेमियो का तालाब कहते हैं । प्रेम में 
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निराश यु वक-युवती उसमें साथ-साथ मरने के सकत्प से कदते हैं। उनका सकलल्‍्प 
होता है कि साथ जियेंगे या साथ मरेगे। तो, साथ-साथ मरने के सकह्प में मूल 
आकाक्षा साथ-साथ जीने की होती है। यह तो वैषयिक प्रेम की वात हुई | पारमा- 
थिक प्रेम सख्य भक्ति है। 

यह जो प्रेम है, वह मनुष्य के स्वरूप का निरपेक्ष मूल्य है। गाघीजी की अहिसा' 
को इस माने में प्रेम-दर्शन कह सकते हूँ। प्रेम हमारा स्वभाव है, क्योकि प्रेम में 
आनन्द है,द्वेष में बेचैनी है। प्रेम का निराकरण नही चाहते, हेप का निराकरण 
चाहते हूँ । प्रेम के लिए कोई निमित्त नही चाहिए । द्वेष के लिए निमित्त चाहिए। 
प्रेम में कैफियत नही देनी पडती । द्वेष में कैफियत देनी पडती है। हेष का समर्थन 
करना पडता है। हम साँस क्यो लेते है, इसका समर्थन नहीं करना पडता । जिसका 
समर्थन करना पडता है, वह स्वभाव नही है। जिसका समर्थन नही करना पडता, 
बह स्वभाव है । 


जीवन का ध्येय 


एक दफा कॉलेज के एक लडके ने पूछा कि “आपके जीवन का ध्येय क्या है " 
आप क्यो जी रहे है ?” मैने कहा, “भला यह भी कोई सवाल है ? पैदा हुआ, 
इसलिए जी रहा हूँ । हाँ, यदि मरना चाहूँ, तो पूछ सकते हो कि क्यो मरते हो । पर 
जीने के लिए क्या इतना ही कारण काफी नही कि मैं पैदा हुआ हूँ ? ” 

जीवन मनृष्य का स्वभाव है। मृत्यु उसका स्वभाव नही है। मनृप्य जीना 
चाहता है और प्रेमपूर्वक जीना चाहता है। भगवान्‌ की यह योजना है कि उसने मनुप्य 
को प्रेमस्वरूप बनाया है। इसमें कोई परार्थ नही है । परोपकार नही है। अगर 
मैं जीना चाहता हूँ, तो उसकी यही एक शर्त है कि में दूसरो को जिलाने के लिए जिें। 
उसकी प्रेरणा मेरे स्वमाव से आती है, क्योकि मै प्रेम-स्वरूप हूँ । सह-जीवन की सारी 
प्रेरणा प्रेम से आती है। हमने ये दो लक्षण देखे । अब तीसरा देखे । 


निरपेक्ष और सापेक्ष मूल्य 


जो अपने नाम से चले, वह निरपेक्ष मूल्य है, जो दूसरे के नाम से चले, वह सापेक्ष 
मूल्य है। वाजार की भाषा में उसे असली और नकली मूल्य कहा जाता है। नकली 
सिक्का अपने नाम से नही चल सकता, असली का स्वाग वना करके ही वह चलता है | 
हम रूस से पूछते है कि “आप हाइड्रोजन वम क्यो बनाते है ?” तो वह कहता है कि 
“क्या करें , त बनाते तो अमेरिका हमें मार देता ।” अमेरिका से पूछें, तो वह कहता 
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है कि “हस लडाई न करे, विश्व-शान्ति रहे, इसीलिए बनाना पड़ता है ।” ये दोनों 
अपने को शान्तिप्रिय बताते हूँ । लाठी क्यों चली, तो कहते है कि शान्ति की स्थापना 
के लिए | युद्ध भी शान्ति के लिए ही होते हैं | दुनिया में हिंसा कभी अपने नाम पर 
आज तक नही चली। सोचने की वात है कि जो चीज अपने ताम पर कभी नही चली, 
उसकी वया इज्जत है ? जिन्होंने आज तक यह माना था कि गाघी समाजशास्त्री 
नही था, उनसे हम पूछे कि क्या जीवन का वह भी कोई मूल्य हो सकता है, जिसे अपना 
नाम लेने में शर्म है ? जो नकली है, दूसरे का नाम लेता है, वह सापेक्ष है। असली 
अपने नाम से चलता है। वह निरपेक्ष है। 
मूल्य सा्वेत्रिक भी हो 

अब हम चौथी परख देखें। जो मूल्य सावंत्रिक नही हो सकता, वह मिथ्या मूल्य 
है। वह समाज का वास्तविक मूल्य नही है। प्रवोधभाई ने प्रश्त किया था कि 
आपने# जब यह कहा कि जहाँ सर्वसम्मति होती है, वहाँ अक्सर” सन्मति' होती है। 
इसमें आपने 'अक्सर' क्यो कहा था ? यह इसलिए कहा था कि वह नियम निरपवाद 
नही था। सम्मति एक गिरोह की हो, और वह अन्य दस व्यक्तियों के खिलाफ हो, 
तो वह 'पड़यत्र' होगा । 

जो सबके लिए समान रूप में लागू नही होता, वह शाश्वत नही है, वह मिथ्या 
है, ढुगु्ं है, विमति है। जो १०० मे से १०० के लिए हो, वह शाश्वत है, सदगुण 
है, सन्‍्मति है। सदगुण-दुर्गग की भी कसौटी हमें यहाँ मिल गयी । जो सबके लिए. 
समान रूप से लागू हो सकते है, वे सदगूण, जो नही हो सकते, वे दुर्गण । 

मान ले कि चोरो का एक गाँव है, जिसमें चोर ही चोर रहते है । तो क्या उस 
गाँव में कमी चोरी होगी ? थे अपने ही गाँव में चोरी नही कर सकते | चोर अगर 
साथ-साथ रहें, तो चोरी नही करेंगे। दूसरे गाँव में करेंगे । अगर वे अपने गाँव में 
चोरी करे, सब एक-दूसरे की चोरी करें, तो फिर वह चोरी ही नही रह जायगी। चोरी, 
लोभ आदि स्वभाव नही हैं! जो व्यापक नही है, वह शाश्वत नही हो सकता। 

सर्वोदिय निरपेक्ष, शाश्वत और व्यापक मूल्यी की स्थापना करना चाहता है और 
बाबक मूल्यो का निराकरण करना चाहता है। सबके लिए संमान रूप में जो 
नहीं है, वह अशाश्वत है । दुनियाभर के सारे क्लान्तिकारी लोग इस बात में सहमत- 
हैँ, चाहे वे मूल्यों का ताम लें या न लें । जितने मूल्य निरपेक्ष है, वे पारमार्थिक है, 
आध्िक और राजनीतिक नही । 


है त|० २९-८-!५५ के प्रात'-प्रवचत में | 
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अत हम इस निष्कर्प पर पहुंचे कि विज्ञान के आविष्कारों और सत्ता के हारा 
मूल्यों की स्थापना नही हो सकती । शस्त्र, युद्ध, हिसा का नाम मैं नही लेता, क्योकि 
“इस पर तो अब सब सम्मत हो गये है कि उनसे कुछ नही होता। विज्ञान इसलिए 
असम है कि वैज्ञानिक स्वय कहते हूँ कि वह तटस्थ है। विज्ञान सिर्फ शोध करता है, 
आविष्कार करता है । तो सवाल उठता है कि क्‍या विज्ञान का मूल्य-स्थापना में 
उपयोग नहीं है ”? उपयोग अवश्य हो सकता है | परन्तु मूल्यो की स्थापना उसने 
न तो अब तक की है, न अब करेगा। यही विज्ञान की अपरूर्णता है, और उसका गुण 
तथा विशेषता भी है। 


एक वैज्ञानिक ने बडे अभिमान से कहा है कि क्या कोई यह बतला सकता है कि 
आज तक कमी विज्ञान के लिए युद्ध हुआ है ” हमें मानना होगा कि विज्ञान के नाम पर 
युद्ध नही हुए। घर्म, जाति, सस्कृति और ईश्वर के नाम पर युद्ध हुए है । विज्ञान एक 
ऐसा सार्वभौम अन्तर्राप्ट्रीय तत्त्व है कि जिसके नाम पर कमी युद्ध नही हुआ ! लेकिन 
'इसीमे दूसरी मी एक बात निकलती है कि केवल विज्ञान से मूल्य की स्थापना नही 
हो सकती ! वह उपकरण वन सकता है। विज्ञान सार्वभौम है और रहेगा। विजली 
और एटम वम सावंभौम है, लेकिन राष्ट्रनीति, राजनीति और अर्थनीत्ति राष्ट्रीय 
ही हैं । यह विरोघ अधिक दिनो तक नहीं चल सकता । इसीलिए असाप्रदायिक 
इतिहासवेत्ता एच० जी० वेल्स ने अपने इतिहास के उपसहार के अध्याय में लिखा है 
कि अब वह युग आ रहा है, जब कोई राष्ट्र अपनी राष्ट्रीय सत्ता के वल पर नही जी 
सकेगा । कम्युनिस्टो के द्वितीय अतर्राप्ट्रीय सम्मेलन ने यह घोषणा की थी कि वह 
“राष्ट्र की सीमा को मिटा देगे । सिर्फ चकशे से नही, मनुष्य के हृदय से भी सीमाओं 
को मिटा देना पडेगा । इसके लिए विज्ञान ने अनुकूल परिस्थिति उपस्थित कर 
चदी है।# 


# विचार-शिविर में २१-८-५५ का सायं-प्रवचन ! 
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“धर्म की क्या जरूरत है ?? मनुप्य की बुद्धि का एक लक्षण है कि वह यह सवाल 
पूछे । जो मेरी आकाक्षा के अनुरूप, भीतर की आकाक्षा के अनुरूप वस्तु है, वह मेरी” 
इष्ट है। जो मेरी आकाक्षा के अनुरूप नहीं है, वह मेरी इप्ट नही है। इस दृष्टि से: 
धमम की आवश्यकता ही कहाँ है ? 

नित्य-धर्म का लक्षण 

तैत्तिरीय उपनिषद्‌ के भाष्य में शकराचार्य ने इसी तरह का प्रश्न उठाया है । 
'रोज सध्या करनी चाहिए, नही तो पाप लगेगा', एक विधि है। आचार्य की हमेशा 
यह रीति रही कि हर बात के बारे मे वे क्यों पूछते हैँ । विज्ञान की यह मर्यादा 
है कि वह कया, कब, कहाँ' का जवाब दे सकता है, पर यो पूछा जाय, तो विज्ञान 
कुठित हो जाता है। क्‍्यों' का जहाँ आर्म्म होता है, वहाँ मौतिक शास्त्र समाप्त हो 
जाता है, अध्यात्मशास्त्र शुरू हो जाता है। ऐसा कुछ लोगो का कहना है, मेरा नही । 
मैं तो आरम्म और अन्त कमी मानता ही नहीं। सब एक ही मानता हूँ । 

तो आचार्य पूछते है, 'सध्या, होम क्यों करे ? मुझे उससे कया मिलेगा ?” 
जवाव मिलता है, “कुछ नहीं मिलेगा । करोगे तो पुण्य नही मिलेगा, नहीं करोगे 
तो पाप लगेगा ।” तो आचार्य कहते हैँ, यह कोई बात हुई ” यह तो जबरदस्ती 
है। यह क्या कोई धर्म है, जो नहीं करों तो पाप लगेगा, और करूँ तो कुछ 
भी नही मिलेगा ? साक्षात्‌ परमेश्वर भी यदि ऐसा अतियन्वित सत्तावादी और 
निरकुश है, तो में उसकी अनियन्बित सत्ता मानने को तैयार नहीं हूँ ।” उस समय 
के वुद्धिवादियो के लिए शकराचार्ये ने वडा गमीर प्रश्व उठा दिया । नित्यकर्स से 
पुण्य नहीं मिलता, पर नहीं करो तो पाप मिलता है। नित्यबर्म का यही लक्षण है । 
लेकिन ऐसा क्यों ? शकराचाये ने ही स्वय इसका अच्छा जवाब दिया है “नित्य- 
कर्म से फल नहीं मिलता है, फिर भी वह व्यर्थ नही होता, निष्फल भी नही होता ।” 
उससे नया पुण्य नही मिलता । लेकिन वह निष्फल नहीं होता | जिससे कुछ होता" 
ही नही, ऐसा कोई कर्म नहीं होता । तब उस कर्म का क्या फल ? जिन लोगो ने 
सन्ध्या-पूजा आदि की हो, उन्हें एक वाक्य की याद मै दिलाता हूँ । ममोपात्तदुरित- 
क्षयद्वारा । नित्य-कर्म क्यो ?” “जो पाप में हो गये है, जिनका मुझे ज्ञान भी शायदः 
न हो, उनको क्षीण करने के लिए मे समाज में नित्य-धर्म का पालन करता हूँ ।” 


“३२ सर्वोदिय-दर्शन 
समाज-पधर्मे 


इसी प्रकार नागरिक समाज-धर्मं का नित्य पालन करता है! उससे उसे प्रत्यक्ष 
लाभ नही होता, परन्तु उससे समाज का स्वास्थ्य बना रहता है । समाज-धारणा 
होती है। 'धारणाद धर्ममित्याहु: धर्मो घारयते प्रजा: ॥ 

समाज की धारणा का जो तत्त्व है, उसीको “धर्म' कहते हूँ । समाज में कुछ मूल- 
भूत सिद्धान्त होते हैं । आधारभूत मूल्य होते है । ये निरपेक्ष, शाश्वत और सार्वत्रिक 
मूल्य होते है। ये ही समाज की घारणा के सिद्धान्त है । समाज-घारणा के जिन मूल्यो से 
“समाज टिकता है, उन्हें धर” मानना चाहिए । वाकी सब सम्प्रदाय, पन्‍थ या वाद है । 

कुछ उदाहरण लीजिये । 


मैने कमी चोरी नही की, शराव नही पी, हमेशा होश सँमाले रहा, लेकिन इसके 
लिए कोई मेरा सम्मान नही करता, गौरव या सत्कार नही करता | लेकिन थोडी 
देर के लिए समझ लीजिये कि पूर्वाश्रम में में एक प्रसिद्ध डाकू-चोर होता, जिसका नाम 
रोज अखबारो में निकलता रहता और जिसे पकडने के लिए सरकार इनाम रखती । 
ऐसी हालत में यदि मैं यह घोषणा करता कि आज से मैने डाकू का धन्धा छोड दिया, 
तो मेरे लिए समा की जाती और मेरा वडा गौरव होता । लोग कहते कि कितना भला 
आदमी है, यह आज से चोरी नही करेगा। शरावखोर एलान कर दें कि वह शराव 
छोडता है, तो उस बात को आप अखबार में देखेगे। उसका सत्कार और गौरव 
होगा । 

समाज में जो नित्य-घर्म होते है, उनका पालन करना नागरिक का स्वाभाविक 
कर्तव्य है। उसके लिए प्रतिफल, पुरस्कार या पारितोपिक की आशा नहीं रहतो । 
इसलिए नागरिक धमं, सामाजिक धर्म निष्काम होने चाहिए। उनमें फल की इच्छा 
नही होनी चाहिए । 

तो क्या निरुद्देश्य कोई काम हो सकता है ? मन में उद्देश्य ही नही होगा और 
“काम करेगे, तो बह तो उन्मत्त चेष्टा हो जायगी, जैसी शराबखोर की होती है या नींद 
में मनृप्य कभी बोल लेते हैँ या हलचल कर लेते हैं । या फिर वह स्वाभाविक चेष्टा 
है, जिसमें हमारी कोई इच्छा या चेतना व हो । तब तो सारा-का-सारा सामाजिक 
कर्म ही व्यर्थ हो जायगा। 

बिना इच्छा के कोई मनृष्य कभी काम करता है ? प्रयोजनमनुहिश्य न मन्‍्दो४पि 
अवतंते--कोई प्रयोजन न हो, तो मूर्ख भी कुछ नही करता। लोग कहते हैँ कि विना 


धर्म और विज्ञान ३३ 


अयोजन के, फल की कामना रखे बिना काम करने की बात बहुत ही मूर्खतापूर्ण धर्म 
है। तो फिर निष्काम कर्म का क्या अर्थ है ? 


स्वार्थ-निराकरण की प्रक्रिया 


कमी-कमी हम कहते हैँ कि “यह मनुष्य निःस्वार्थ हो गया है। इसने स्वार्थ 
"का त्याग किया है ।” इसका कया अर्थ होता है ” यदि वह कुदुम्ब में रहता हो, उसने 
अपना व्यक्तिगत स्वार्थ छोडा हो और उसका स्वार्थ कुटुम्ब-व्यापी हो गया हो, तो हम 
गकहते हैं कि वह “निस्‍्वार्थ' है। कुदुम्व में माँ सवसे अधिक नि स्वार्थ होती है। 
अर्थात्‌ माँ का स्वार्थ कुटुम्बव्यापी होता है। सिर्फ अपने साढे तीन हाथ के शरीर 
“की भलाई से उसका स्वार्थ बाहर निकलकर कुटुम्ब तक फैल गया है, व्यापक हो गया 
है। इसलिए उसे नि स्वार्थ कहते हूँ । जिसका स्वार्थ व्यापक है, वह निःस्वार्थ है । 
“जिसका स्वार्थ क्षितिजव्यापी होता है, वह अत्यन्त नि.स्वार्थ है। कुटुम्बच्यापी स्वार्थ 
है, तो वह कुददुम्व में निस्वार्य है; ग्रामव्यापी स्वार्थ है, तो ग्राम में नि स्वार्थ है । देश- 
व््यापी स्वार्थ है, तो देश में नि.स्वार्थ है; विश्वव्यापी स्वार्थ है, तो विश्व में नि.स्वार्थ 
ओर आकाशब्यापी स्वार्थ है, तो वह अत्यन्त नि स्वार्थ है। स्वार्थ में ज़ब व्यापकता 
आती है, तो स्वार्ष मिट जाता है। यह स्वार्थ के निराकरण की प्रक्रिया है। 


जिसकी कामना व्यापक है, वह निष्काम है। जिसकी कामना क्षितिजव्यापी 
है, वह अत्यन्त निष्कास है। जो सौ में से सौ की मलाई चाहता है, वह अत्यन्त निष्काम, 
“नि स्वार्थ है । 

समाज में जो धर्म सामान्य है, नित्य है, वह सबका धर्म है, निष्काम धर्म है। 
उसका जो फल होता है, वह सबका है। फल अपने लिए हम नही चाहेंगे, पर कर्तव्य हम 
निभायेगे । निष्काम कम में यही होता है कि कर्तव्य मेरा और फल सबका, मेरे अकेले 
का नहीं । 

यह सावंत्रिक धर्म मानव-व्यापी होता है। वही सनातन है । इस अर्थ में वह 
अपौरुषेय है। मनुष्य जो अपने नाप के घर्म और देवता गढ लेते है, वे शाश्वत तथा 
नसनातन नही होते । 


दो दृष्टिकोण 


एक दूरवीन है। उसमें दो तरह के काँच है । एक आदमी एक काँच से देखता 
॒है, दूसरा दूसरे से । पहले से पूछते हैं कि “क्या देखा ?” तो वह कहता है कि “भगवान्‌ 
.। 


इ्ड सर्वोदिय-दर्शन 


बैकुठ-लोक में वैठे है और अपनी आकृति के अनुसार मनुष्य का निर्माण कर रहे है ।” 
इसरे से पूछते है, तो वह कहता है कि “मैने यह देखा कि जगह-जगह मन्दिरो, मस्जिदो,. 
गुरुद्वारो, अगियारियो और गिरजाघरो में मनुष्य वैठे हैं और अपने आकार में भगवान्‌ 
को गढ रहे है ।” पहले से पूछा, “कितने भगवान्‌ है ?” तो वह बोला, “एक ही | 
मनुष्य बहुत हैं, आकृतियाँ बहुत हैं, बनानेवाला एक ही है।” दूसरे से पूछा, तो 
उसने कहा, “मनुष्य तरह-तरह के हूँ, अनेक है, और सव अपना-अपना भगवान्‌ बना 
लेते है । हरएक का बनाया हुआ भगवान्‌ उसकी शकल का है ।” जैसे दर्जी हरणएक 
मनुष्य की नाप के कपडे बनाते हैँ, वैसे ही हरएक मनुष्य अपनी नाप और सहूलियत' 
के मुताबिक अपना-अपना भगवान्‌ बना लेता है और फिर ये भगवान्‌ आपस में क्या 
करते हैं। इस तरह यह दुनिया मुर्गावाजी का अखाडा बन जाती है। 


सन्‌ १९२३-२४ में एक महान्‌ मुस्लिम नेता ने ग्राधीजी के वारे में कहा कि. 
“मनुष्य की दृष्टि से गाधी महान्‌ है, पर धर्म की दृष्टि से गाधी किसी भी मामूली मुसल- 
मान से भी छोटा है ।” 

देखा, दो काँचो से क्या दिखाई दिया ? 

हम नम्नतापूर्वक पूछते हैं कि गाधी से मामूली मुसलमान किस वात में श्रेष्ठ है ? 
क्या वह गाघी से ज्यादा ईश्वरपरायण है ?* 

नही ।' 

क्या वह ज्यादा मानवनिष्ठ है ?* 

नही ।' 

क्या ज्यादा सच्चा है ?* 

बही ।' 

क्या ज्यादा ईमानदार, दयानतदार है ?* 

ही ।' 

'क्या ज्यादा दयाशील, करुणावानू है ? 

नही ।' 


अब इस हालत में आप मुझे यह वतलाइये कि गाघी यदि कहे कि मैं कई मुसलमानों: 
से अधिक अच्छा मुसलमान हूँ', तो वह कौन-सी गलत वात कहता है ? 


घर्मं और विज्ञात इ्५ 


धर्म कब अधर्म बनता हूँ ? 


र्म' जब व्यावर्तक हो जाता है, तव वह अधर्म या सम्प्रदाय बन जाता है। 
व्यावर्तेक यानी अलगावनवाला--इतमे हमारे, वाकी हमारे नहीं, यह बात जब 
आ जाती है, तब धर्म अघर्म' बन जाता है। 


विनोवा ने एक दफा बडे मजे की वात कही थी । किसीने उनसे पूछा कि “भाप 
महाराष्ट्रीय ब्राह्मण है, तो कोकणस्थ है या देशस्थ ? ” उन्होने कहा, “मैं देश में रहता 
हूँ, इसलिए दिशस्थ' हूँ । काया में रहता हूँ, इसलिए कायस्थ' हैँ और सबसे आखिर 
में में अपने में रहता हैँ इसलिए स्वस्थ' हूँ । तो सब-कुछ हूँ । ऐसा सवाल ही आप 
मुझसे क्यो पुछते है ? में हिन्दू हैँ, इसलिए मुसलमान नही हूँ, ऐसा नही है। मैं 
हिन्दुस्तान में रहता हूँ, इसलिए तुकिस्तान मेरा नही, ऐसा नही है। हरिजन-आश्रम 
मे हैं, इसलिए अहमदाबाद और ग्रूजरात मे नहीं हूँ, ऐसा नही है।” 

धमे में व्यापक वृत्ति होती है। धर्म व्यापक होता है। सम्प्रदाय सकीर्ण होता 
है। हम कह चुके है कि विचार जब जम जाता है, तो उसका सम्प्रदाय वन जाता है । 
नसम्प्रदायों में सघर्प होता है। धर्म सघर्ष के लिए नही है। धर्म मनुष्य से मनुष्य को 
मिलाने के लिए है। मनुष्य से मनुष्य को अलग करने का रास्ता 'अधर्मे! है । 

पूछा जायगा कि अधर्म क्यो घ॒र्मे के रूप मे आता है ? वात साफ है। शैतान 
आयेगा, तो भगवान्‌ के नाम से ही आयेगा | शैतान का अपना स्वरूप इतना विरूप, 
अद्दा है कि वह भगवान्‌ का ही नाम-रूप लेगा । दुनिया में जितने धर्म है, जिनके कारण 
“विरोध होता है, सख्य नहीं होता है, वे सवके सव 'अधर्म' हैं । 


सम्प्रदाय-निराकरण 


हम सकल्प कर लें कि हम जैसे वर्ग-निराकरण चाहते है, जाति-निराकरण चाहते 
है, बैंसे ही हमे सम्भ्रदाय-निराकरण भी करना है । 

इस बारे में अब हमें एक कदम आगे चलना है। ग्रावी सर्वधर्म-सममाव तक 
आये । अब हमें आगे वढना है। वाप से वेटा आगे न जाय, तो समझदार वाप नाराज 
डोगा। कोई कहता है, मेरा वाप बडा है, तो उससे सव यही कहते हैँ कि ठीक है, तुम 
“उससे आगे वढो । अगर मुझसे कोई आकर कहता है कि तुम्हारा वेटा ठीक तुम्हारे 
जैसा है, तो मुझे दुःख होगा | इससे अधिक नुकसान क्या हो सकता है ? हर वाप 
'की आकाक्षा रहती है कि मेरा वेटा मुझसे सवाया हो, मुझसे आगे वढे । 

भार्क्सवादियों से मैं अक्सर कहा करता हूँ कि मैं तुमसे मावर्स का अधिक भक्त हूँ । 


३६ सर्वोदिय-दर्शन 


पर तुम लोग कहते हो कि माक्स से आगे कोई कुछ कहे, तो वह प्रतिगामी है। मैं 
कहता हूँ कि हम इतने वडे आदमी के बाद पैदा हुए, फिर भी हम आगे नही बढ सकते,. 
तब तो उसके बडप्पन में वट्ठा लगेगा। सारी प्रगति ही रुक गयी, ऐसा कहना होगा ।, 


धर्म और धर्मान्तर 


गाधी ने एक वहुत बडे स्थान तक हमें लाकर छोडा है। उन्होने सिखा दिया 
कि सारे धर्मों को समान समझो । तो लोगो ने उसका अर्थ यह किया कि सव धर्म 
समान हैं, इसलिए किसी भी धर्म में जाओ, वह एक ही है। यह तो स्थूल अर्थ है ॥ 

यह वात सविधान-परिषद्‌ में उठी थी । मूलभूत अधिकारो की चर्चा करते 
समय हरएक को अपने-अपने धर्म के अनुसार चलने का मौलिक अधिकार दिया जा 
रहा था। तब एक ईसाई सज्जन खडे हुए और कहने लगे कि “हरएक को अपने धर्म 
का प्रचार करने का भी हक हो ।” तो उनसे व्यक्तिगत रूप में मैने कहा कि “आपने 
यह कंसी बात कही ” सबको अपने धर्म के पालन का समान अधिकार हो, यहाँ तक 
तो दुरुस्त है, लेकिन उसका प्रचार करने की वात तो गलत है ।” उन्होने तो मेरी 
वात मान ली । लेकिन भेरे हिन्दू मित्र खडे हो गये और कहने लगे कि “यह तो आपने 
भयानक वात कर दी। आप तो ऐसी वात करते है कि जिससे जो हिन्दू जबरदस्ती 
मुसलमान या ईसाई बनाये गये है, उन्हें हिन्दू-धर्मे में वापस नही लाया जा सकेगा ।”” 
तो मैने कहा कि “यह वात तो गलत हुईं। धर्म की वात में सख्या से क्या मतलव ?' 
ऐसा लगता है कि आप चुनाव की या प्रतिनिधित्व की दृष्टि से बात कर रहे हैं। यह 
तो धर्म की बात नही है । यदि सारे धर्म समान हैँ, तो दूसरे घ॒र्म में जाने की जरूरत 
ही क्या ? दूसरे धर्म में जाने के दो ही कारण हो सकते है--लोम या मुमुक्षा | या 
तो मैं यह मानता हूँ कि दूसरा धर्म मुझे भगवान्‌ की ओर ले जाने के लिए अधिक उप- 
युक्त है या फिर यह लोभ है कि दुनिया में सुविधाएँ पाने की दृष्टि से दूसरा घर्में अधिक 
लाभदायी है। सुविधा की वात तो धर्म-अघर्म की वात नही है। ईश्वर-मबित की, 
मुमुक्षा की दृष्टि से यदि कोई कार्य श्रेष्ठ और कोई कनिष्ठ है, तब तो सारे घर्मं समान 
नही रह जाते ।” 


पुरी की घढता 


मैने गाधी से एक कदम आगे क्यो कहा ? जगन्नाथपुरी की घटना है। डेलाग 
में गाघी-सेवा-सघ का सम्मेलन था, तव नारायण देसाई की माँ और कस्तूखवा पुरी में 
दर्शन के लिए चली गयी । उस समय उस बूढें ने वडा क्रोध किया ! ऐसा क्रोध मानोर 
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आसमानत्र फट गया। वह वापु का क्रोध था । लेकिन बड़ो का क्रोध भी वरेण तुल्य- 
होता है--आशीर्वादरूप होता है। 'विकारोइपि इलाध्यों भुवनभयभंगव्यसतिनः । 
“जो सारी दुनिया के दोपो का मिवारण करने के लिए आता है, उसका विकार भी 
श्लाघ्य हो जाता है। बडे क्रोध से वापू ने पूछा कि “जिस मदिर में हरिजन नही जा 
सकते हैं, उसमे तुम क्यों गयी ? यह भेरे विरुद्ध है, केवल इसीलिए मुझे दु ख नही होता । 
लेकिन यह केवल हमारे ही लिए लज्जा का विषय नही है, यह तो माववता का 
अपमान है, इसलिए मैं दुखी हूँ |” 


वह एक प्रसग हुआ । दूसरा प्रसग अभी आया, जब विनोबा ने कहा कि “यदि 
यह फ्रेंच बहन मन्दिर में नही जा सकती, तो में भी नहीं जा सकता ।” गाघधी ने यहाँ 
तक कहा कि मदिरों में हिन्दू-मात्र को प्रवेश मिले, विनोवा अब यह कह रहे हैं कि 
उपासना का कोई तीर्थ या स्थल या क्षेत्र अब साम्प्रदायिक ने रहने पाये । उपासना 
के सभी क्षेत्र मानव-मात्र के लिए खुल जायें । 


सम्प्रदाय में अदल-बदल होता है, घर्मान्तर होता है | धर्म में धर्मान्तर जैसी चीज 
हो ही नही सकती । 


यदि आप वस्तुत लोकसत्ता की स्थापना चाहते है, तो धर्मान्तर को यदि अधार्मिक 
नही, तो कम-से-कम गैर-कानूनी तो करार ही देना होगा । 


यह घर्म-परिवर्तत सामाजिक विधान के प्रतिकूल है, ऐसा विचार लोक-शासन में 
दाखिल करना होगा। यह ईश्वर के विवान के प्रतिकूल है, ऐसी भावना जनता सें 
निर्माण करनी होगी | सविघान में ही धर्मान्तर का निर्षेष होता चाहिए, ताकि वह 
सर्वेधर्मे-समभाव के अपने सिद्धान्त में अधिक सुसगत वन जाय। धर्म-परिवर्तेन 
गैर-कानूनी वन जाना चाहिए, क्योंकि अगर हम सारे धर्मों को समान मानते हो, तो 
एक से दूसरे में जाने की जरूरत नही है । मुहम्मद को मानते हैं, तो घर बैठे या मस्जिद 
में जाकर उसके ढंग से उपासना करें, कुरान पढें। लेकिन लोग कहते हैं, “कुरान 
पढो, तो अरवी में ही पढो ।” गुजराती में पढना क्यों निषिद्ध माना जाय ? तो कहते 
हैं कि “धर्म-ग्रथ घर्म की भाषा में ही होना चाहिए, ईश्वर की भाषा में होना चाहिए ।” 
सस्कृत को गीर्वाण-वाणी, देवभापा कहते ये। तो ज्ञानेश्वर ने पूछा कि “संस्कृत यदि 
भगवान्‌ की है, तो मराठी क्या चोरो की भाषा है ?”' भाषाएँ सभी मगवान्‌ की होती 
हैं। तो कहते हैँ, नही, कुरान तो अरबी में होगा । प्रन्थसाहव गुरुमुखी में रहेंगे । 
इस तरह झगड़ा सम्प्रदाय में से भाया में आया । कलि का प्रवेश हुआ । नल राजा के 
शरीर में पैर के अंगूठे से क॑लि का प्रवेश हुमा था न ? फिर सारा शरीर कलिमय हो 
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शया। वैसा ही हाल इस साम्प्रदायिक झगडे का है। कलि' शब्द का अर्थ ही है 
कलह' । धर्म में असहिष्णुत्ता आ जाती है, तो कलह का प्रवेश हो जाता है, जिसका 
नतीजा धर्मान्तर में होता है। 


विज्ञान और धर्म 


यह हुआ एक पहलू | अब दूसरा पहलू । आज एक तरफ विज्ञान है, दूसरी 
तरफ घमं। विज्ञान अन्तर्राष्ट्रीय है, धर्म साम्प्रदायिक | हाँ, विज्ञान भी आजकल 
बहुत साम्प्रदायिक वनता जा रहा है, लेकिन उसमें दोष विज्ञान का नही है, तत्ताघारियो 
का है। मूलत विज्ञान का स्वरूप अन्तर्राष्ट्रीय ही रहा है। यह नही कि अमेरिका में 
एक विज्ञान हैं और रूस में दूसरा । गैलीलियो ने कहा कि सूर्य पृथ्वी के चारो ओर 
नही घूमता, पृथ्वी घूमती है। तो लोगो ने उसे बहुत सताया | तब तग आकर उसने 
कहा कि “तुम कहते ही हो, तो मे कह देता हूँ कि पृथ्वी सूर्य के चारो ओर नही घूमती । 
लेकिन मेरे कहने पर भी वह तो घूमती ही रहेगी, उसको मै कैसे रोकूंगा ? उसमें न 
मेरा कोई उपाय है, न आपका ।” 

विज्ञान वस्तुनिष्ठ होता है, उसका वस्तु-स्थिति के साथ ही सवध रहता है। 
इसलिए विज्ञान का स्वत, कोई दोष नही होता । लेकिन सत्तावादियों और सम्पत्ति- 
धारियो ने विज्ञान को अपना अनुचर बनाने की कोशिश की है। वह पूरी सफल नहीं 
हुई है। विज्ञान फिर भी सार्वभौम रहा है। लेकिन घ॒र्म सारे साम्प्रदायिक वन ग्रये 
हैं। अब धर्म और विज्ञान का मुकावला हो रहा है । विनोवा कहता है कि अब यह 
शुभ-मुह॒र्त आ गया है, जब कि अहिसा का विज्ञान से विवाह हो जाना चाहिए और 
इसका पौरोहित्य भारत को करना है। भारत को विवाह का मत्रपाठ करना है और 
विवाह के मगलाष्टक का उच्चारण करना है। कमी-कमी वे दूसरे शब्दों मे कहते है 
कि आज अब वेदान्त और विज्ञान एक हो जाने चाहिए । अध्यात्म-विद्या और भौतिक- 
विद्या, दोनो अब एक हो जायें । 


धारमिक विज्ञान और वैज्ञानिक धर्म 


घ्॒मं मनुष्य को एक तरफ खीच रहा है, विज्ञान दूसरी तरफ। मनुष्य का 
व्यव्तित्व विदीर्ण हो रहा है, विखर रहा है । क्योकि मनुष्य की धर्माकाक्षा और विज्ञान 
का मेल नही है। इसके बीच खीचातानी हो रही है, मनुष्य की दुर्देशा हो रही है। 
[आवश्यकता है धार्मिक विज्ञान और वैज्ञानिक धर्म की। आज विज्ञान सार्वभौम 
है। तो जो वैज्ञानिक धर्म होगा, वह भी सार्वभौम होगा। सार्वभौम से मतलव यह 
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नही कि वह एक सरीखा ही होगा । वैज्ञानिक धर्म के आविष्कार मे स्थल, काल, 
व्यक्ति के भेदो के अनुसार अन्तर हो सकता है। 

शुरू-शुरू में राष्ट्रीय शालाएँ खुली । हमें आदेश दिया गया कि कॉलेजो से निकल 
आओ, तो हम निकल आये । वहाँ भी हमें वही सिखाया गया, जो अब तक हम सीखते 
थे और कहा गया कि यही “राष्ट्रीय शिक्षण' है। किसीने पूछा कि “यह राष्ट्रीय शिक्षण 
क्या है ?” तो हमने कहा कि “यह तो गाघी जानें, हम क्या जानें ?” तो वह सवाल 
करता है कि “दूसरी पाठशाला में २-२८-४ होते है, तो क्या आपकी राष्ट्रीय-शाला 
में २+२--४३ होता है?” 

भल्रा गणित भौर विज्ञान में 'राष्ट्रीय', अराष्ट्रीय' क्या हो सकता है ? गणित 
और विज्ञान तो अतर्राष्ट्रीय होते है । लेकिन हम तो “राष्ट्रीय शिक्षण' का काम लेकर 
वैंठे थे न! तो फर्क क्या ? पहले हम जो गणित सीखते थे, वह किताब अग्रेजी में रहती 
धी। उसमें ऐसा सवाल रहता था कि एक पैसे के दो अडे, तो चार पैसे के कितने ? अब 
गणित तो ठीक है, पर थे से हमें क्या मतलव ? तो राष्ट्रीय शिक्षण के गणित मे ऐसा 
हिसाब होगा कि एक पैसे के दो आम, तो चार पैसे के कितने ? जब हम आम कहते हैं, 
तो एकदम हमारे सामने आम की आकृति खड़ी हो जाती है और जीम में भी पानी आए 
जाता है। इसका हमारे जीवन के साथ अनुवंध है । शिक्षण हमारे विशिष्ट सस्कारो के 
अनुरूप होना चाहिए। गणित और विज्ञान सार्वभौम है, लेकिन उनका विनियोग 
अलग-अलग ढग से हो सकता है। सम्प्रदाय सकुचित होते हैं, लेकिन धर्म अपने में 
सावंभोम है। जो वैज्ञानिक धर्म होगा, वह गणित और पदार्थ-विज्ञान से कही अधिक 
व्यापक होगा। धर्म भगवान्‌-सा व्यापक होना चाहिए । जो व्यापक है, वही र्म” 
है; जो अव्यापक है, वह अधर्म' है। 

थो वे भूमा तत्‌ सुखम्‌ । 

अब इसको विज्ञान के साथ कैसे मिलायें ? विज्ञान और धर्म--इनके जो विरोध हैं, 
उनका निराकरण करना है, क्योकि हम देख चुके हैं कि विरोध का निराकरण ही समन्वय 
है, यही क्रान्ति का उद्देश्य है। 


प्रभुत्व या तादात्म्य ? 


एक दफा वापू ने कहा, “अगर मेरे बस की वात होती, तो मैं मक्खी को भी नहीं 
मारता ।” 


मैंने कहा, “बापू, आपकी वात ठीक होगी, लेकिन मेरे मन में यह प्रश्न उठता है 
कि भगवान्‌ ने खटमल, मच्छड व्गरह पैदा हो क्यो किये ?” तो जवाब मिला, 
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“अभी तो मेरे लिए इतता ही काफी होगा कि तुम मनृष्य को न मारो ) लेकिन सोचो 
तो कि कही कल खटमल और मच्छुडो की समा हो और उनकी सभा में यह विचार आये 
कि हमारी समझ में नही आता कि इस दादा को भगवान्‌ ने क्यों वनाया है, वह हमारे 
किसी काम का नही । तो शायद दूस्तरा कहेगा कि दादा का शरीर भगवान्‌ ने इसलिए 
पैदा किया है कि हम उसका खून पी सकें ) भगवान्‌ की हर बात में योजना हुआ ही 
करती है |” 

मनुष्य की यह जो मनोवृत्ति है कि मगवान्‌ ने मुझे सुख देने के लिए ही सृष्टि का 
निर्माण किया है, उसका विकास सत्तावाद से हुआ है। प्रेम से तादात्म्य का विकास 
हुआ है। सृष्टि से हमारा सम्बन्ध तादात्म्य का रहे या प्रभृत्व का , विज्ञान और अध्यात्म 
की यह समस्या है । विज्ञान और धर्म का यह मूल विवाद है । क्या सुष्टि हमारी दासी 
है या वह मगवान्‌ की सगिनी, हमारी माता है, जिसके साथ हमारा तादात्म्य होगा ? 
एक तरफ काव्य का दृष्टिकोण है, दूसरी तरफ विज्ञान का। एक कवि है, एक वैज्ञानिक। 
कवि वैज्ञानिक नही है और जो वैज्ञानिक है, वह कवि नही है । कवि कहता है, “सूर्य 
सारे जहाँ की आँख है,---तुर्यो यया सर्वलोकस्य चल्षु ।” चिज्ञान ने कहा, “चक्षु कहाँ 
का, यह तो प्रकाश का गोला है--यह भी पता है कि प्रकाश को यहाँ आचे में कितनी 
देर लगती है?” 

लेकिन ससार का जितना व्यवहार चलता है, उसमें स्नेह का प्रथम स्थान है। 
पहले स्नेह की भावना आती है, बाद में विज्ञान आता है! 

बच्चा पैदा होते ही उसे माँ की गोद में देते हैं । माँ वच्चे को स्तन से लगा लेती 
है। तो वैज्ञानिक क्या यह कहता है कि अरे जरा ठहर, पहले इसे सारा आह्ार-शास्त्र 
समझ्षायें, वाद में स्तन से लगाना, नही तो टूघ अवैज्ञानिक वन जायगा ? एक का नाम 
भावना रखा है और दूसरे को प्रत्यक्ष प्रमाणवाद--भ्रयोगवाद कहा है | जो सिद्धान्त 
प्रत्यक्ष प्रयोग से सिद्ध नही होते, उनको मानना गलत समझा जाता है। 

विज्ञान और घर्मं का यह निरन्तर विरोध चलता है। सवाल यह है कि क्‍या इन 
दोनो को मिलाया जा सकता है ? क्या कवि ओर वैज्ञानिक निकट आ सकते है ? 
विज्ञान जवाब देता है कि अब ऐसा सयोग हो सकता है । काव्यविहीन विज्ञान दुनिया 
तो श्मशान बना देगा और विज्ञानहीव काव्य उसे स्वप्न से भी अधिक वस्तु-पराआ्मुख 
बना देगा । अब इसे कोई निरी भावना नही कहता । 


सृष्टि से तादात्म्प 


औरणजैब के जमाने में कला के अस्तित्व का ही सवाल पैदा हुआ था। इस्लैण्ड 
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में भी ऑलिवर क्रोमवेल के जमाने में ऐसा ही प्रश्न उठा था । औरगजेव इतना कला- 
विरोधी था कि कुछ लोगो ने एक दिन संगीत की शव-यात्रा निकाली । औरणगजेब ने 
पूछा, 'किसे ले जा रहे हो ”?” लोगो ने कहा कि “यह तो सगीत' का जनाजा है । अब 
आपकी हुकूमत में इसके लिए कोई जगह ही नही रह गयी, इसलिए इसे दफनाने जा रहे 
है ।” तो औरगजेब ने कहा, 'हाँ, ठीक है। इसे इतना गहरा गाडो कि फिर से वाहर 
ही न निकल सके ।” ऑलिवर क्रोमवेल के प्यूरिटन' जमाने में मी सगीत-तृत्य आदि 
पर पावन्दी लगी थी। दव एक कलाकार ने कहा, “अच्छा है, मत गाने दो, चित्र 
मत खीचने दो, पर यह आकाश, यह चन्द्रमा, ये फूल, ये नदियाँ, ये कलकल करते हुए 
झरने और जल-अ्पात, क्या इन सवको देखने से तुम हमे रोक सकते हो ? झरने का 
मधुर कलरव और हवा की घीमी-धीमी मीठी आवाज तुम जब तक नही रोक सकते, 
तब तक तुम इस दुनिया से कला को निर्वासित नही कर सकते ।” 


मनुष्य का सूप्टि से तादात्म्य अवैज्ञानिक नही है । सृष्टि-नियमो का जो आविप्कार 
लेवोरेटरी से बाहर होता है, वह विज्ञान से बाहर है, ऐसा जो कहते है, वे सबसे बडे 
अवैज्ञानिक हैं । आजकल लोग ऐसा मानने लग गये हैं कि लेबोरेटरी में जो होता 
है, वही शोष है। प्रश्त है कि शोध किसका ? जो लेवोरेटरी' के अदर है, उसका 
शोघ करना है या जो वाहर है, उसका ? सृष्टि से तादात्म्य होना अत्यन्त वैज्ञानिक 
है। कलाओं को वैज्ञानिक सत्यों से मिलाने की चेप्टा करनी होगी । धर्म में जितनी 
वस्तुनिष्ठा, सत्यनिष्ठा और व्यापकता आयेगी, उतना-उतना घ॒र्म सार्वभौम वनता 
जायगा। 

मैं साहित्य से दो उदाहरण दूँगा। 

हिमालय के एक वृक्ष का वर्णन कालिदास करता है । यह कौन-सा देवदारु है ? 
धुनीकृतोश्सी वृवभष्वजेन । सगवात्‌ शकर ने उसे अपना पुत्र मान लिया था और इसे 
इदूब पिलाती थी साक्षात्‌ मगवती पार्वती । इसमें सृष्टि से जो तादात्म्य है, जो कोमल 
भावना है, उसे यदि आप अवैज्ञानिक कह देंगे, तो इससे अधिक अरसिक और अवैज्ञातिक 
क्या होगा ? 

दूसरा उदाहरण लीजिये। शकुन्तला श्वशुरगृह को जाने लगी, तब उससे कण्व 
ऋषि पूछते है, “तू जा रही है,इन पौधों से विदा ली ? ” “कौन-से पौधे ? ” तो कण्व वर्णन 
करते है, “'अलकार से इतना प्रेम होते हुए भी इन पौधों का एक पत्ता भी नहीं तोडा, 
जिन्हें पानी पिलाये बिना तूने स्वय पानी मी नहीं पीया--पातुं न व्यवस्थति जलम्‌ । 
तुम्हारा एक पत्ता मी जिसने श्ज्भार के लिए नही तोडा', वह शकुन्तला आज जा रही 
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है, तो विदा लो ।” सृष्टि के साथ यह जो तादात्म्य की भावना मनुष्य में होती है, वह्‌ 
अत्यन्त मगलकारी है, सास्कृतिक है । जीवन का विकास इसी भावना से होता है। 
विज्ञान को इसका आदर करना चाहिए । विज्ञान मनुष्य को प्रभुत्ववादी न बनाये । 
बल्कि मनुष्य का सृष्टि से तादात्म्य वढाये । अगर सृष्टि के सुसवादी ताल से विज्ञान 
का कदम नहीं मिलेगा, तो विज्ञान का उपयोग सहार के लिए होगा। 


ओद्योगिक और यांत्रिक कांति 


यत्रवादियों ने कहा, “हम वैज्ञानिक यत्रीकरण से मनुष्य का स्वसाव-परिवर्तन 
कर देगे ।” बाजारवालो ने, जिनके पास पैसा है, कहा, 'हम विज्ञान का उपयोग मोक्ष 
के लिए कमी नही करेंगे, मुनाफे के लिए ही करेंगे । हम जब तक बाजार में बैठे हैं, तव 
तक धर्म का मी उपयोग मुताफे के लिए करेंगे ।” 

हमने औद्योगिक क्रान्ति और थात्रिक क्राति को एक मान लिया है। यह भारी 
गलती है। दोनो एक नही है। पूंजीवाद ने यत्र-विज्ञान से लाभ उठा लिया, लेकिन 
यात्रिक क्राति और औद्योगिक क्राति या व्यापारिक क्राति दो अलग चीजें है। दुनिया 
में लोहा, कोयला, पेट्रोल का आविष्कार न भी होता, वाष्पशक्ति का आविष्कार भी 
न हुआ होता, तो भी दुनिया में औद्योगिक क्रान्ति, व्यापार का युग और पूँजीवाद जाता 
हो। हाँ, बिना यन्त्र के वह इतने मीमकाय रूप से नही आता, लेकिन आता ही नही, 
थह मानना गलत है। सक्रान्ति जैसे सवारी पर बैठकर आती है---कभी गघे पर, कभी 
घोडे पर या कभी बैल पर, इसी तरह पूँजीवाद यन्त्र पर बैठकर आया | यन्त्र के कारण 
पूँजीवाद की गति और आकार बदल गया । लेकिन यन्त्र अलंग आया और पूँजीवाद 
अलग आया । वाद में उन दोनो का सम्बन्ध हो गया। अब हमें लगता है कि दोनो 
का सम्बन्ध अविभाज्य है । 


यन्त्र ओर विज्ञान 


समाजवादियो के विचार में, मार्क्स और कम्युनिस्टो में एक सचाई है कि उन्होने 
इन दोनो को मिलाया नही है। पूँजीवाद ने यन्त्र का दुर्पयोग किया । यन्त्र की प्रतिष्ठा 
समाज में पूंजीवाद के कारण नही है। वल्कि इसलिए है कि उसने मनृष्य को केवल 
परिश्रम से, गधा-मजूरी से बचाने का आश्वासन दिया । यन्त्र से पहले कुछ आदमियों 
को केवल गधघा-मजूरी, सिर्फ मशक्कत करनी पड़ती थी | उतके मस्तिष्क का विलकुल 
उपयोग नही था । इस बात की सावधानी रखी जाती थी कि उनका दिमाग विलकुल 
ही काम न करे ) उनके लिए शिक्षण का अमाव ही था। दिल और दिमागवाले अलग थे। 
कुछ गूलाम कहलाते थे, कुछ मालिक । कोशिश यह थी कि पशु और गुलाम के दिमाग 
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न रहे, लेकिन शरीर में श्रम-शक्ति रहे । उनका उपयोग शरीर-शक्ति के लिए ही माना 
गया, बूद्धि के लिए नही । यन्त्र के रूप में यह आश्वासन आया कि अब गुलामो की 
जरूरत नही रहेगी। यह आश्वासन यन्त्र की लोकप्रियता और प्रतिष्ठा का कारण 
हुआ। मनृष्य को यन्त्र द्वारा कष्ट-निवारण का यह जो आश्वासन था, उसने यन्तर- 
विरोध को अवैज्ञानिक करार दिया । लेकिन यन्त्र के आने पर भी गधा-मजूरी क्यों नही 
गयी ? इसलिए कि यन्त्र ने जो फ्रसत पैदा की, उस पर कुछ लोगो ने एकाधिकार 
जमा लिया | कुछ लोग फुरसतखोर हो गये । इन लोगो के कारण यन्त्र की प्रतिष्ठा 
नही है। यन्त्र ने मनुष्य को निर्वुद्ध और कलाहीन परिश्रम से बचाने का आश्वासन 
दिया, फिर भी वह नहीं बचा सका । इसका मुख्य कारण यही है कि सम्पत्तिवानों 
और सत्ताघारियों ने उसका दुरुपयोग किया | 


उपकरणवाद 


तो मैंने दो बातें कही । एक तो यह कि औद्योगिक क्रान्ति को यास्त्रिक क्रान्ति 
से मत मिलाइसे और दूसरी बात यह कि यन्त्र को विज्ञान से मत मिलाइये । 


अगर कोई मुझसे पूछता है, “आप मोटर में नही बैठते ?” और अगर मैं कहता 
हूँ, “नही भाई, मैने तो घोडा रखा है ।” तो वह कहता है कि “यह क्या ? इस विज्ञान 
के यूग में आप यह कैसी अवैज्ञानिक वात कर रहे हैं ?” तो क्या घोडा अवैज्ञानिक है ? 
घोडा मनुष्य ने नही बनाया, इसलिए वह अवैज्ञानिक हो गया ? आँख अवैज्ञानिक है और 
चश्मे में वैज्ञानिकता आ गयी है | तो कृपा करके यन्त्र को विज्ञान न समझ लें। ऐसा 
समझेगे, तव तो यह आक्षेप भी हो सकेगा कि प्रकृति भगवान्‌ की बनायी हुई है, इसलिए 
अवैज्ञानिक है और मनुष्य भी भगवान्‌ का बनाया हुआ है, इसलिए मनुष्य भी अवैज्ञानिक 
है। इधर वैज्ञानिक मनुष्य वनाने की वात भी करते हैं । तब' भी बनानेवाले मनृष्य 
बने हुए मनृष्य से बडे ही रहेंगे । यह जो भ्रम फैला है कि विज्ञान और यन्त्र एक है, 
वह गलत है। यन्त्र विज्ञान से वना है, विज्ञान अधिक व्यापक वस्तु है। यन्त्र उपकरण 
है। लोग जब कहते है कि यन्त्रीकरण से हम मनुष्य के स्वभाव को और मनुष्य की हर 
चीज की वदलेंगे, तो वह कहाँ तक सही या गलत है, यह हमने देख लिया। यदि मनृष्य 
ने हर चीज को यत्र मान लिया, तो समाज यन्ननिष्ठ हो जायगा और यत्र देवता वन 
जायगा। अर्थात्‌ मनृष्य उपकरणवादी बन जायगा। वैसे सभी कलाकार और कारीगर 
यत्र-यूजक, अपने उपकरणों की पूजा करनेवाले होते द्वी हैं। लेकिन यह जो मैंने उप- 
करणवाद कहा, उसमें और इसमें फर्क है। 

दशहरे के दित घोड़े की पूजा करते हैँ। मोटर की भी पूजा करते है । बढई, 


ड्ड सर्वोदिय-दर्शन 


लोहार सब अपने-अपने औजारो की पूजा करते है । लेकिन जिस मात्रा में यात्रिक 
यत्रनिष्ठ होते है, उस मात्रा में कारीगर कभी उपकरणनिष्ठ नहीं होते ! नारायण 
मुझसे कहता है कि प्रार्थना सुबह ४॥ वजे होगी। तो मै कहता हूँ कि ये प्रवोषमाई मुझे 
जया देंगे | लेकिन प्रवोधभाई की आँख ठीक समय पर खूल जायगी ? यत्न चूकता 
नही, मनृष्य चूकता है । प्रवोधभाई प्रमाद कर सकते है, लेकिन घडी तो ठीक समय पर 
बजेगी ही । तो आखिर मनुष्य यत्र पर ज्यादा मरोसा रखता है । यत्र कमी प्रमादशील 
नहीं वन सकता । यत्र मनुष्य की जगह कैसे घीरे-घीरे लेता है, यह इससे देखने को 
मिलता है। यत्रीकरण के साथ समाज यत्रनिष्ठ हो जाता है। यत्र पर इतना भरोसा न 
हो कि वह मनुष्य की जगह ले ले । यत्र में इतना विश्वास न हो कि मनुष्य के ऊपर 
भरोसा ही न रहे । आर्थिक सयोजन मे यत्र हो, यह अलग बात है, लेकिन मनुष्य की 
जगह यत्र ही न आ जाय, इसकी सावघानी रखनी चाहिए । 


यंत्र और सानवींय सूल्य 


यही बात धार्मिक और सामाजिक मूल्यों के बारे में भी हमने कही थी । हमारा 
परम मूल्य मनुष्य है। मानवीय मूल्यों की जगह यत्र कभी ले नही सकता । दुनियाभर 
के सब क्रातिवादियो के सामने यह समस्या है । रूस के विचारको ने यही कहा है कि 
रूस की समस्या आर्थिक या औद्योगिक नही है, वल्कि सास्कृतिक है। मनुष्य को यंत्र- 
निष्ठा से मानव-निष्ठा की तरफ कैसे मोडा जाय, यही सवाल है । क्राति की प्रक्रिया 
में हमें इसकी सावधानी रखनी चाहिए | आगे चलकर यह सवाल उठे, इसके बनिस्वत 
हम यह कहना चाहते हैं कि क्राति की हमारी प्रक्रिया ही मानवनिष्ठ हो। आगे चलकर 
हमारे सामने वे ही सवाल न खडे हो ! इसलिए आज तक के क्रातिकारियो के प्रयत्नो से 
वया नतीजा आया, हम लोग कहाँ तक आये हुए हैं, यह देख लेना चाहिए | 


यत्र के साथ मानव-जीवन में बाहरी एकरूपता आयी । यत्रीकरण मे मनुष्य का 
'प्रमापीकरण' किया । यंत्र के साथ सबको बाहर से समान बनाने की प्रक्रिया शुरू हो 
जाती है, क्योकि यत्र एक ही छाप की चीज बना सकता है। एक ही यत्र अलग-अलग 
तरह की चीजें तो नही बनायेगा । अच्छा हुआ कि भगवान्‌ के पास मनृष्य बनाने का यत्र 
नही था, नही तो सब मनुष्य एकदम एक-से ही होते । हम सब 'स्टैडडें' माल बनते । 
जैसे आजकल यत्र-युग में हो रहा है। एक-सी टोपियाँ, वाटा के जूते सब एक-से 
बनने लगे हैं। ऐसा कोई साँचा भगवान्‌ के पास नही रहा होगा । इसलिए भगवान्‌ 
को अवैज्ञानिक माना जाता है। इसीलिए विज्ञान के क्षेत्र में वेचारे भगवान्‌ को स्थान 
नही । यत्रीकरण के साथ सस्टैडर्डाइजेशन' ( प्रमापीकरण ) आता है। मनुष्य का वाह्म 


धर्म और विज्ञान डेप 


रूप जहाँ तक हो सके, समान वनाने की ओर प्रवृत्ति होती है। ऐसी वाह्य समानता से 
लाम भी है और हानि भी है। यत्रीकरण की क्या मर्यादा है, यत्रीकरण इससे आगे 
चंयो नहीं जाना चाहिए, यहाँ तक कैसे आया और किस मर्यादा से आगे उसे रुकना 
चाहिए, इसका विचार हमें करना होगा । क्यो करना होगा ? क्योकि हमारी प्रतिज्ञा 
है कि हमें अब 'धामिक विज्ञान' और वैज्ञानिक धर्म की स्थापना करनी है। दोनो को 
'अब साव॑भौम बनाना होगा और उसका मदिर सारे विश्व को बनाना होगा | उपाश्षना 
में विविधता भले ही हो, लेकिन आज जैसा विरोध है, जैसी विषमता है, वह नही रहनी 
"चाहिए। 


प्रसापीकरण और विशिष्दीकरण 


विज्ञान के कारण हमारे जीवन में सबसे बडा जो परिवर्तन हो जाता है, उसके दो 
लक्षण है--एक तो है प्रमापीकरण और दूसरा है विशिष्टीकरण । विशान के पहले 
"सनृष्य के सब औजार वहुधघी थे, जैसे कि हेंसिया । उससे फसल काठी जा सकती है 
और झगड़ा हो जाय, तो यर्दत भी काटी जा सकती है। हाँ, तलवार में ऐसा नही है, 
चह सिफं गर्दन काठने का औजार है। विज्ञान के आने से औजार में विशिष्टीकरण 
हो गया। विशिष्ट यत्र बन गये । एक यत्र एक ही काम करता है। ७ 


चार प्रश्न ; पुन्जन्म, प्रेरणा, वर्ण ओर जाश्ाम ६४; 


हर सिद्धान्त का, हर तत्त्व का विचार मैं सामाजिक मूल्य के नाते करता हूँ और 
समाज-परिवत्तन में हम जो क्रान्ति उपस्थित करना चाहते है, उप्त क्रान्ति में उसकाः 
कितना उपयोग है, इस दृष्टि से विचार करता हूँ । 


“पहले समाज हुआ या पहले व्यक्ति हुआ ? पहले राज्य हुआ या पहले नागरिक 
हुआ ? पहले स्त्री हुई या पहले पुरुष हुआ ?” ये सब वृक्ष-बीज न्याय के प्रश्न कहलाते 
हैं। इन प्रश्नो को हमें पण्डितो के लिए छोड देना चाहिए । 


१. पुनर्जन्म और पुरुषार्थवाद 
पुनर्जन्म का मैने एक तथ्य यानी वास्तविकता के नाते कभी विचार नही किया ॥ 


पुनर्जन्म एक उपपत्ति है। उसका अनुमान किया जा सकता है। मै इस विषय में शास्त्र 
में से कुछ दृष्टान्त भी दूँगा। 


नागरिक संधिपत्र 


राज्यशास्त्र में ढ्सो का नाम आता है | रूसो ने सामाजिक सधिपन्न का सिद्धान्त 
रखा है। उस सिद्धान्त का मतलब यह है कि नागरिको के बीच और राजा के वीच 
एक इकरारनामा हुआ और उस इकरार के मृताविक समाज आगे चलने लगा | राज्य- 
शास्त्र की पुस्तकों में कई अध्याय इस विषय पर लिखे गये है कि क्या यह एक ऐतिहासिक 
घटना है ? वया विसी दिन राजा और प्रजा के वीच ऐसा इकरारनामा सचमृच हुआ था? 
सारे राज्यशास्त्री इस नतीजे पर पहुँचे कि यह ऐतिहासिक घटना नही है। यह एक 
उपपत्ति है। समाज के व्यवहार को समझाने के लिए एक सिद्धान्त है। हम नहीं 
जानते कि सामाजिक इकरार कभी हुआ था या नही । लेकिन यह तो मानना ही होगा 
कि यह तत्त्व आज की हमारी समाज-व्यवस्था में छिपा हुआ है। 
पुनर्जन्म की कल्पना में तत्त्व की वात सिर्फ इतनी ही है कि मनुष्य अपने अच्छे- 
बुरे कामो के लिए जिम्मेवार है । जिसे हम देव कहते है, वह मी मानव-निर्मित होता है, 
कर्म-जन्य होता है। मेरे लिए पुनर्जन्म-सिद्धान्त का इतना ही महत्त्व है। अपने अच्छे 
और बुरे कामो के लिए मनृप्य स्वय जिम्मेवार है। यह मनुष्य का कर्तृत्व कहलाता 
है। पुरुषार्थ और देवाघीनता के सम्बन्ध मे पुराने शास्त्रो में अत्यधिक चर्चा है। हमे 
उसमें से समाज के अपने व्यवहारों के काम की जो चीज है, उसे ही उठा लेना है। वह 


च्वीज यह है कि हम मनुष्य को, चागरिक को, जिम्मेवार मानते हैं । उसे उसके अच्छे 
| कामों के लिए भी हम जिम्मेवार मानते है और बुरे कामो के लिए भी । इसे में मनुष्य 
* की 'सनृष्यता' कहता हूँ । ४ 
पशु, देवता और मनुष्य में यह मेद है । देवयोनि मोगयोति है और पशुयोनि भी 
भोगयोनि है । देव अपने कर्मों के लिए जिम्मेवार नही होते | वे तो पुण्य का उपभोग 
करने के लिए स्वर्ग में जाते हैं। पुष्य क्षीण होता है, तो फिर कर्म करने के लिए यहाँ 
मुत्युलोक में ही आते हैं। हमारा मानव-देह कर्म-प्रधान है। यह कर्मेयोनि कहलाती 
है। अन्य देव और पशुयोनियाँ है । पश भी अपने कामो के लिए जिम्मेवार नही होता। 
“आपकी गाय अगर मेरा खेत चर जाय, तो सजा आपको होती है, गाय को नही | यह 
अपने अच्छे-बुरे कामो के लिए जिम्मेवार नही है ! देव भी अपने अच्छे-बुरे कामो के 
लिए जिम्मेवार नही हैं । पर मनृष्य अपने अच्छे-बुरे कामो के लिए जिम्मेवार है । 
फिर विषमता क्यों है ? तव यह कहा जाता है कि मनुष्य की सारी परिस्थिति 
उसके कर्मो का परिणास है । इसीलिए पिछले जन्म के कर्म इस जन्म की परिस्थिति 
के लिए जिम्मेवार है । ऐसी एक उपपत्ति उसमें से निकाल ली। अब आप इसमें से 
यह जन्म, अगला जन्म और पिछुला जन्म, इतना निकाल दीजिये; सिर्फ इतना ही 
सिद्धान्त भ्रहण कीजिये कि हर भनुष्य अपने अच्छे-बुरे कामो के लिए जिम्मेवार है 
और यही मनुष्य-योन्रि की विशेषता है। 


! चार प्रश्न : पुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ग और जाथम ४७ 


ऋान्ति और पुनर्जन्स 

अब जिस क्रान्ति को हम उपस्थित करना चाहते हूँ, उसके साथ इस विचार का 
क्या अवुवध है ? एक भाई ने सवाल किया था कि “ठुम माक्संवाद की बात करते 
छो, तो क्या यह नही मानते कि आज की परिस्थिति, आज की हमारी विपमता मनुष्य 
की आशिक परिस्थिति का, अर्थे-रचना का परिणाम है ? ” मैं मानता हूँ । परिणाम 
अये-रचना का है, मनृष्यो की अर्थ-रचना का है, लेकिन सिर्फ परिस्थिति का परिणाम 
लही है। इसमें मनुष्यो का अपना कतुँत्व मी कुछ है। इतनी वात उसमें और जोड़ 
देना चाहता हूँ । यह केवल ऐतिहासिक नियति नही है । ऐतिहासिक नियति में मनुष्य 
के पुरुषार्थ का भी कुछ हिस्सा रहता है। सवाल यह है कि क्या केवल ऐतिहासिक 
नियतिवाद सही है ” समाज की जो प्रगति होती है, समाज में जो परिवर्तन होता है, 
वह क्‍या केवल प्राकृतिक नियमो के अनुसार होता है ? जैसे खेती है । युधिष्ठिर से 
'पुछा था कि 'त्तेरी खेती क्या सिर्फ बारिश पर निर्मर है ? जब वारिश आयेगी तव 
खेती होगी, जब बारिश का मौसम होगा, तमी खेती होगी ? ” इसका मतलब यह था कि 


डट सर्वोदिय-दर्शन 


बारिश पड़ना या न पड़ना किसान के हाथ की बात न थी । वारिश जब होगी, तक 
उसकी खेती हो सकेगी, जब बारिश नही होगी, तव खेती नही हो सकेगी । प्राकृतिक 
नियमो का एक विशिष्ट परिस्थिति में सयोग होगा, तब तो हमारी क्राति हो सकेगी । 
उन प्राकृतिक नियमो का संयोग नही होगा, तो ऐतिहासिक घटना भी नही घट सकेगी ॥६ 
क्या हम इतना ही मानें या इससे अधिक कुछ मानें ? 


यह सवाल सिर्फ आपके-मेरे सामने नही है! वैज्ञानिक समाजवाद के सामने भी: 
यह सवाल आया । उसके प्रवक्‍ताओ ने लिखा कि जिस तरह से जड प्रकृति के नियम होते 
हैं, उसी तरह से मानवीय प्रकृति के नियम होते हैं। प्रकृति में हम जो सिद्धान्त पाते हूँ, 
जिस तरह की रचना पाते है, उसी तरह से मानवीय समाज का भी विकास होता है,, 
उसमे परिवर्तन होता है। 


सवाल यह उठता है कि तो फिर मनुष्य के करने के लिए कुछ रह जाता है या नही ? 
जिसे आप क्रातिकारी पक्ष कहते है, उसकी कोई भूमिका है या नही ? यह सवाल 
उसमें से पैदा होता हैं। मावस, ऐंगल्स को कहना पड़ा, “क्रातिकारी पक्ष वह है, जो 
इस सयोग को, प्राकृतिक नियमो के सयोग को, देख सकता है और ऐतिहासिक आवश्य-- 
कता से फायदा उठा सकता है ।” यहाँ पर पुरुष का कर्तृत्व आ जाता है। 


मैने इसे पुनर्जन्म के साथ कैसे जोड़ा ? पुनजन्मवादी पहले कहता था, “जैसी” 
नियति होगी, वैसा काम हमसे होगा । भगवान्‌ जिस तरह से हमसे करायेगा, उस तरह 
से हम कर लेंगे।” तो फिर सवाले यह होता है कि “करानेवाला भी भगवान्‌, करनेवाला- 
भी भगवान्‌, तो बुरे कामो की सजा भी भगवान्‌ को ही मिलनी चाहिए ।” कुछ ईसाई 
ईमानदार निकले। उन्होने कहा कि “हाँ, हमारी सजा तो ईसा ने मुगत ली, भव हमको 
भुगतने की आवश्यकता नही रह गयी है ।” तब विवेकी मनुप्य ने कहा कि “यह तो” 
मेरे ईमान के खिलाफ है । मेरी प्रतिप्ठा के खिलाफ है! मैं बुर काम करें और उसकी 
सजा कोई दूसरा भुगते, यह बात मेरी इज्जत के, मेरी प्रतिष्ठा के प्रतिकूल मालूम 
होती है। मै अपने लिए किसी दूसरेको सजा नही भुगतने दूँगा ।” यह जो कर्मू-विपाक 
का, पुनर्जन्म का सिद्धान्त है, वह सिद्धान्त मनुष्य को भाग्यवादियी से और नियतिवादियो 
से ऊपर उठा देता है। पुरुष को वह पुरुषार्थ के लिए प्रेरित करता है । हम जिस क्रान्ति 
का विचार कर रहे है और जिन सामाजिक मूल्यो का विचार कर रहे हैं, उव सामाजिक 
मूल्यों की स्थापना में पुरुषार्थ के लिए अवसर है ! पिछले समाज के पाप इस समाज को 
भगतने पडते हैँ | सामुदायिक पाप का मतलब है, सामूहिक दुष्कर्म । इससे अधिक कुछ. 
न समझिये । पूंजीवादी समाज में जितने दोप है, उच्त दोषों के परिणाम हम सबको 
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भुगतने पडते है । इसमें किसीका व्यक्तिगत दोप और व्यक्तिगत पाप नहीं है । जो- 
गरीब है, उसने पिछले जन्म में पाप किया होगा, यह पुनर्जन्मवादी कहेया । पर मैं 
सामाजिक सिद्धान्त का निरूपण आपके सामने कर रहा हूँ । उसके अनुसार में यह्‌ 

कहूँगा कि पिछले समाज में जो दोप थे, उन दोषो का परिणाम आज के समाज के 

व्यक्तियों को भुगतना पड रहा है। इसलिए जो क्रातिकारी पक्ष होगा, उसे उन कारणो 

का, जिन कारणों का यह परिणाम है, अध्ययन करना होगा । 


२. प्रेरणा का प्रइन 


प्रेरणा का प्रश्न लीजिये। सवाल है कि सबका स्वार्थ विलीन हो जायगा, तो क्या 
प्रेरणा' समाप्त नही हो जायगी ? प्रेरणा का अर्थ है--काम करने की प्रेरणा । प्रेरणा 
की समस्या आज तक आप लोगो को तग कर रही है। सारे क्रातिकारियों को, सारी 
राज्य-सस्थाओ को, सारी सामाजिक सस्थाओ को, यह हमेशा से तग करती आ रही 
है। इसका मुख्य कारण यह है कि पूंजीवाद ने हमारे मन में यह भ्रम उत्पन्न कर दिया 
है कि वर्गर फायदे के मनुष्य कोई काम कर ही नही सकता । विनोवा का एक प्रसिद्ध 
लेख है--“फायदा क्या है ?”# किसीने पूछा, “इससे क्या फायदा ? उससे क्या 
फायदा ?” तो विनोवा ने कहा, “एक सवाल अतिम पूछ लें कि फायदे से भी क्या फायदा 
है ? यह आखिरी सवाल तू नही पूछता है |” 


उपयोगिताबाद 


स्वार्थ जब व्यापक हो जाता है, तो वह निवार्थ में परिणत हो जाता है। अब 
इसे आज के समाजशास्त्र की परिभाषा में देखिये । 

अधिकतम सख्या का अधिकतम सुख' यह सिद्धान्त आया उपयोगितावाद से । 
विनोवा ने इसका नाम रखा है---फायदाबाद । उपयोगितावादी बडे बुद्धिवादी और 
व्यक्ति-स्वातन्थ्यवादी थे। उन्होने एक सिद्धान्त बता दिया, “हरएक को अपना फायदा 
चाहिए, ससार में यदि हर व्यक्ति अपने फायदे का विचार करे, तो सवका फायदा अपने- 
आप हो जायगा ।” कुछ शास्त्रियो ने, जो जीवन से विमुख थे, इसका विचार गणित 
की परिमापा में इस प्रकार रखा ' अ+ब+-कर-अ >< ब>< क। यानी मेरे, प्रवोध के और 
नारायण के, तीनो के अलग-अलग फायदों के जोड का ताम है तीनो का सम्मिलित 
फायदा यानी व्यक्तियों के स्वार्थों के जोड का नाम समाज का स्वार्थ है, समाज का हित 
है। उनका मत है कि जब तक फायदा न हो, तव तक आदमी कोई काम नही करेगा 


# मधुकर, छे० विनोवा, पृष्ठ ६१-६४ | 
है. 
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-और एक आदमी दूसरे के फायदे के लिए काम नही करेगा । इसलिए हरएक का अपना 

फायदा ही काम की प्रेरणा हो सकती है। यहाँ तक आदमी पहुँचा किस कारण ? 

“पूंजीवाद के कारण । परिस्थिति में जो मूल्य प्रचलित हो जाते है, उनके अनुरूप मनुष्यो 
के सस्कार बन जाते हैं । 


पूंजीवादी के पास जब बहुत घन हो जाता है, तो यह सवाल उसके सामने होता है 

कि इस घन का क्या करें ? कोई उन्हें स्वर्ग का, मोक्ष और वैकुण्ठलोक का आश्वासत 

न दे, तो भी घनवानों के पास ज्यादा घन हो जाने के बाद उनके मन में उस घन को 

नबाँटने की आकाक्षा स्वत. पैदा होती है। हमने अब तक मनुष्य की लाभ की ही प्रेरणा 
-की भोर ध्यान दिया है, जो उसकी प्रधान प्रेरणा नही है। 


सानव की सामाजिकता 


मनुष्य की प्रधान प्रेरणा यह है कि वह दूसरो को अपने जीवन में शामिल करना 
चाहता है। इसीको हमने उसकी 'सामाजिकता' कहा है । यह हमने गलत मान लिया 
है कि मनृष्य अपने जीवन में दूसरो को शामिल नही करना चाहता, वह स्वय ही 
उपभोग करना चाहता है । यही यदि एकमेव सत्य होता, तो मनुष्य ने कमी सहजीवन 
को आदर्श नही माना होता । मनुष्य जिस आदर्श को मान्य रखता है, वह आदर्श उसकी 
नैसगिक प्रेरणा के अनुकूल अवश्य होता है, नही तो आदर्श की पूजा ही नहो हो सकती | 
आदर्श की पूजा क्यो होता है ? आखिर में आदर्श को मानता क्यो हूँ ? मेरे अपने मीतर 
कोई-न-कोई एक तनैसगिक आकाक्षा होती है, वह आदर्श का रूप लेकर मेरे सामने 
खडी हो जाती है । कृष्णमूर्ति तो कहने लगे है कि यह सारा आत्मा का आरोप ही है। 
हमारे जो आदर्श और घ्येय होते है, उनकी आाकाक्षाएँ हमारे भीतर ही होती है। जैसे, 
मरते है, मरना नही चाहते तो स्वर्ग की कल्पना कर ली, जहाँ जीते ही रहेंगे और मरने 
का कभी मौका ही नही होगा | काम करते है, खाने को नही मिलता, तो स्वर्ग की कल्पना 
कर ली, जहाँ काम करना ही नही पडेगा और अपने-आप खाने को मिल जायगा । ऐसी 
कुछ आकाक्षाएँ जो चित्त में होती है, उनके अनुरूप मनुण्य अपने आदर्श निर्षारित 
कर लेता है। 


सामुदायिक प्रेरणा 
इसका अर्थ यह है कि मनुष्य मे एक अन्य प्रेरणा भी है! वह दूसरे जीवो को अपने 


“जीवन में दाखिल कर लेना चाहता है। यही मनृष्य की भुख्य प्रेरणा है और अन्य सब 
औओरणाएँ ग्रौण है । सारा समाज सनुष्यो की गौण प्रेरणाओ का, उत्की व्यक्तिगत 
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प्रेरणाओ का नियमन करना चाहता है और सामाजिक प्रेरणाओो का विकास करना” 
चाहता है। 


मान लें कि कल सयोग से एक शहर की म्युनिसिपैलिटी मे सवके सब सदस्य 
चोर ही है। अब एक चोर यह प्रस्ताव लाता है कि चोरी करना हम सबका धर्म है, तो 
ऐसा प्रस्ताव कभी पास नही होगा। थे सव चोर है, लेकिन जो माल वे चुराकर लाते है, 
उसका वे सरक्षण चाहते हूं । हर व्यक्ति यही चाहता है कि दूसरे का घन अरक्षित रहे, 
पर मेरा अपना धन सुरक्षित रहे | सव लोग अपने-अपने घन का सरक्षण चाहते है । 
इसलिए चोरो की म्यूनिसिपैलिटी में भी प्रस्ताव यही होगा कि चोरी नही करनी चाहिए, 
चोरी करना पाप है। राज्यशास्त्र में इस विषय की बहुत चर्चा हुई है कि सावंजनिक” 
इच्छा' जनता का मत, क्या है, और उसका स्वरूप क्या है । 


हम जो यह समझते है कि मनृष्य की मूल प्रेरणा, असत प्रेरणा है, वहहमारी एक 
बहुत बडी मूल है। वह ज्ञान मिथ्या है और उसे शान ही यदि कहना है, तो वह अधूरा 
ज्ञान' है। समाज में मनुष्य की मूल प्रेरणा कभी इस प्रकार की स्वार्थी प्रेरणा नही रही 
है।ससार मे जितने भी बडे काम हुए है, ने सबके सब मनुष्य की स्वार्थी प्रेरणा को छोड 
कर हुए हूँ । विज्ञान का शोध प्रायः किसी मनुष्य के स्वार्थ के लिए नही हुआ है। 
वैज्ञानिक सशोधघक अवधिकाश गरीब और विपदुग्रस्त थे। कोई भी सद्‌-प्रन्थ स्वार्थी 
प्रेरणा के लिए, मुनाफे या बदले के लिए आज तक नही लिखा गया । 


विनोवा अवसर कहते हैं कि तुलसीदास को रामचरित मानस के लिए क्या किसीने” 
मगलाप्रसाद पारितोपिक किया था ? और कया किसीने ईसा से यह कहा था कि तुम 
वाइविल लिख दोगे, तो हम तुम्हें नोवेल प्राइज दे देगे ? मनुप्य में यह प्रेरणा हमेशा 
से रही है कि जव तक वह अपने आनन्द में और अपने दु ख में दूसरो को शामिल नही कर 
लेता, तब तक उसे संतोष नहीं होता । यह सामाजिक प्रेरणा कहलाती है। इसी पर 
मावर्सवाद ख़डा है, इसी पर समाजवाद स्थित है और इसी पर कम्युनिज्म भरोसा 
रखता है। यह सारी प्रेरणा आयेगी कहाँ से ? उन लोगो का कहना है कि मनृष्य कीः 
मुस्य प्रेरणा सामाजिक है। आज की अर्थ-रचना उसकी मुख्य प्रेरणा में बाधक होती है, 
इसलिए सिर्फ बाधाओं का मिराकरण करना है। सामाजिक प्रेरणा मनुष्य में स्वाभाविक 
है। जितने भी सामाजिक ब्रत है, जिनका कोई सामाजिक मूल्य है, उन सब ब्तो का 
आधार, उन सारे सकत्पो का आधार भी मनुष्य की यह सामाजिक प्रेरणा है। मनुष्य 
की इस प्रेरणा के मूल में यह सामाजिक वस्तुस्थिति है कि समाज में यदि मुझे जीना है, 
तो दूसरो को जिलाना होगा । दूसरों को जिलाना है, तो अपने जीवम में मुझे अन्य सारे 


ण्र सर्वोदिय-दर्शन 


जीवो को शामिल करना होगा । म॑नुष्य की यह जो सास्कृतिक या सामाजिक प्रेरणा है, 
यही मुख्य प्रेरणा है। इस प्रेरणा में वाघक होनेवाली अर्थ-व्यवस्था का हमे निराकरण 
करना है। क्राति सिर्फ इतना ही करती है कि मनुष्य की स्वाभाविक प्रेरणा के लिए 
अवसर उपस्थित करती है। इसके समर्थन मे कम्युनिज्म में से एक उदाहरण लीजिये। 


मुक्त प्रेम 


रूस में जब पहले-पहल कम्युनिज्म की स्थापना हुई, तो वहाँ पर 'मुक्त प्रेम' की 
बात चली । मुक्त प्रेम से मतलब, स्त्री और पुरुष के बीच कोई वन्धन न ही, नीति का 
बन्धन न हो, सदाचार का वन्धन न हो, उनका सवध प्रेम से ही हो और उन्मुक्त सवध 
हो ! यह देखकर दुनिया मे जितने नीतिवादी लोग थे, वे सव घबडा गये। उनके दिल में 
बहुत चोट लगी कि रूस मे यह सव क्या हो रहा है ! कम्यूनिज्म क्या कभी नीति और 
सदाचार का विचार कर सकता है ”? ये तो विलकुल भोगवादी लोग है । इन लोगों 
ने यह क्या कर दिया ? तब कम्यूनिस्ट समाजशास्त्रियों ने जवाब दिया कि हमने 
क्या किया ? पहले स्त्री-पुरुष की शादी अवान्तर कारणो से होती थी। अवान्तर 
कारणो से मतलब यह है कि स्त्री संरक्षण चाहती थी, सामथ्य॑वान्‌ पुरुष से शादी कर 
लेती थी। स्त्री आथिक सुरक्षितता चाहती थी, इसलिए घनवान्‌ पुरुषो से शादी कर 
लेती थी। समाज में प्रतिष्ठा चाहती थी, इसलिए सुशिक्षित पुरुष से शादी कर लेती 
थी। इस शादी के लिए उसे तरह-तरह की कीमत चुकानी पडती थी---क्ुलीनता की 
कोमत, शिक्षण की कीमत, घन की कीमत, सम्पत्ति की कीमत, पुरुषा्थे की कीमत, चैमव 
की कीमत ! नतीजा यह था कि स्त्री और पुरुष का परस्पर सबंध समान भूमिका पर से 
हो ही नही सकता था। हम कम्युनिस्ट या माक्संवादी यह मानते ही नही है कि स्त्री और 
पुरुष दोनो को अतिमोग का शौक हो सकता है। स्त्री और पुरुष के सवध में जो कृत्रिम 
मर्यादाएँ आ गयी थी, उन कूत्रिम मर्यादाओ का निराकरण करने के वाद ही हम उन 
दोनों का सवध स्वाभाविक नीति के आधार पर, सदाचार के आधार पर किस प्रकार 
हो सकता है, इसका विचार कर सकंगे ।' मैंने कम्युनिस्टो के यहाँ से यह एक उदाहरण 
इसलिए दिया है कि उन्हें प्रेरणा के प्रश्न के वारे में जब-जब सोचना पड़ा, तव-तब वे 
डस परिणाम पर पहुँचे कि मनृष्य स्वसावत सतृ-अवृत्त है। दुष्प्रवृत्ति विकार है, सतू- 
अवृत्ति ही उसका म्‌ ल स्वभाव है। इसे मैं आस्तिकता कहता हूँ । कम्युनिस्टो ने कहा कि 
असत्‌-प्रवृत्ति परित्यितिजन्य है । परिस्थिति के परिवर्तन के वाद माचव की सदु- 
अवृत्ति तो उसका स्वभाव ही है । 


हमारा यह डर व्यर्थ है कि प्रेरणा निकल जायगी। वह विलकुल नहीं निकलेगी। 


चार प्रदन : पुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ग औौर आश्रम धरे 


मुताफे की प्रेरणा समाप्त होगी, तो उसकी जगह स्नेह की प्रेरणा आ जायगी । यानी 
होटलवाले की प्रेरणा चली जायगी और माँ की प्रेरणा आ जायगी । बस इतना ही 
इसमें फर्क है । 


३. वर्णव्यवस्था का प्रश्न 


मै इस परिणाम पर पहुँचा हूँ कि वर्णव्यवस्था का विधिपूर्वंक और सम्मानपुरवेक 
अंत कर देना चाहिए । 

हम जिस समाज का निर्माण करना चाहते है, वह समाज व्यवसायनिष्ठ नही होगा, 
समन्वयात्मक होगा । व्यवसायनिष्ठ समाज में व्यवसायवादी वस्तियाँ, उपनिवेश होते 
है। भनुष्यो की वस्तियाँ उनके व्यवसाय के अनुरूप बनती चली जाती है। मैं इससे 
“इनकार नही करता कि वर्णव्यवस्था ने किसी जमाने में हमारा बहुत बडा उपकार किया 
होगा। लेकिन वर्णव्यवस्था में से एक महान्‌ अनर्थ निकला है और वह यह कि मनृष्यो 
के रोजगारो के अनुरूप उनकी वस्तियाँ वनी है । छोटे-छोटे गाँवो में कुम्हारों का 
मुहल्ला है, मालियो का मुहल्ला है, तेलियो का मुहल्ला है, ब्राह्मणों का मुहल्ला है, 
मारो का मुहल्ला है। जगह-जगह, हर गाँव मे तेलिस्तान, मालिस्तान बन गये है। 
यह वर्णव्यवस्था का प्रताप है। वर्णव्यवस्था के कारण समाज व्यवसायनिष्ठ वन गया 
और व्यवसायनिष्ठ समाज बन जाने के कारण, एक व्यवसाय करनेवाले को दूसरे किसी 
व्यवसाय का ज्ञान रखना गलत ही नहीं मालूम होता, वल्कि उसने उसे 'पर-घर्म' 
समक्षा है--परघर्मो भयावह: । दूसरे किसी व्यवसाय की जानकारी कर लेना भी 
उसके लिए एक महान्‌ भय है । 


व्यवसाय-संकरता 


मुझे याद है कि कोई २०-२५ साल पहले मैं एक गाँव में गया था, तो मैंने एक 
लडके से कहा कि “तुम्हारे गाँव में तो बहुत साइकिलें दिखाई देती हैं, अव तो मोटर- 
साइकिल भी आ गयी !/” 

कहने लगा, हाँ, यहाँ मुसलमान का घर है और एक सिख का घर है। 
थे मोटर-साइकिल और साइकिलें हमेशा लाया करते हूँ और उनकी मरम्मत किया 
करते है ।” 

“मुसलमान और सिख करते हैं, और तुम क्यो नहीं करते ? ” 

“हमारा तो”, कहने लगा, “रोजगार बना हुआ है। बढई है हम, और भव हस 
बढई का रोजगार छोडकर थोडे ही दूसरा कोई रोजगार कर सकते है ।” 


पड सर्वोदिय-दर्शन 
“मुसलमान और सिख क्यो कर सकते है ?” 


लडका बोला, “उनकी कोई जाति थोड़े ही है ? उनके यहाँ कोई रोजगार थोड़े 
ही होता जाया है ? वह तो जो रोजगार करेगे, वही उनका रोजगार है।” 


बंबई, कलकत्ता और मद्रास में जितने यात्रिक है, उनमें से बहुतेरे या तो सिख 
है या मुसलमान । ऐसा क्यो है ? वर्णव्यवस्था के कारण हिन्दू-धर्में में एक तरफ से तो 
प्रतियोगिता गयी, और दूसरी तरफ से सकीर्णता आ गयी । लोग कहते हूँ कि हिन्दू-घर्म 
बडा सहिष्ण्‌ है। में कहता हूं, 'सहिष्णु नही है, वह सकीर्ण है।” सहिष्णुता के लिए 
बहाँ कोई अवसर ही नही । वह बहुत सकीर्ण हो गया है। एक व्यवसाय करनेवाला 
व्यक्ति यदि दूसरा व्यवसाय करने लगता है, तो वह व्यवसाय-सकर, वर्णतकर हो जाता 
है । लोग पर्णसकर से बहुत घबराते है । एक दफा एक सनातनी ने मुझसे कहा 
था कि “इससे वर्णसकर ही जायगा ।” मैने कहा, “अब आप हिन्दुस्तान मे वर्णसकर 
की बात करते हैं ? जहाँ पर चार जातियो की चार हजार जातियाँ हो गयी, वहाँ 
अब और वर्णसकर के लिए क्‍या कोई गृजाइश रह गयी है ? इन चारो हजार का 


कहना है कि हम संवका खून पवित्र है। यह दावा तो हिटलर से भी एक कदम 
आगे हैं ।” 


वर्ण-व्यवस्था का आधुनिक रूप 


समत्वयात्मक सभाज-रचना के लिए वर्णव्यवस्था अत्यन्त प्रतिकूल व्यवस्था है । 
वर्णव्यवस्था का आधुनिक रूप भी देख लीजिये । यहाँ अहमदाबाद में कितने प्रकार की 
मिलें है ? शायद एक ही तरह की है--कपडे ही कपडे की । तो स्पष्ट है कि अहमदाबाद 
में जितने मजदूर है, वे सिफे कपडो की मिलो मे काम करनेवाले है। टाठा के जमशेदपुरः 
में जितने मजदूर है, वे लोहे की मिल में काम करनेवाले मजदूर है। डालमिया की 
सीमेण्ट फैक्टरी में काम करनेवाले जितने है, वे सब सीमेण्ट का काम करनेवाले है। 
अब कुछ जुलाहे, कुछ लोहार, कुछ कुम्हार हो गये न ? और वे टाटा आँइल मिलवाले 
तेली हो गये । 


हमसे लोग कहते है कि तुम बडे पैमाने पर यत्रीकरण के क्यों खिलाफ हो ? हम 
पविकेन्रीकरण-केनद्रीकरण' शब्दों के पीछे बिलकुल नहीं जाना चाहते । हम कहना 
यह चाहते है कि उत्पादन यदि बड़े पैमाने पर होगा, तो एक कारखाने में काम करनेवाले 
मजदूरो की एक वस्ती बनेगी और सारा समाज व्यवसायनिष्ठ बत जायगा । वर्णे- 
व्यवस्था में जो बुराई आयी, वही बुराई बड़े पैमाने के केन्रीकरण के उत्पादन में माने 
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याली है। अमेरिका, रूस और चीन आज यदि इस वात को नही पहचान रहे हैं, तो वह्‌ 
दिन बहुत जल्दी आनेवाला है, जब ससार के सारे अर्थशास्त्रियों को यह विचार करना 
होगा कि हमें समाज समन्वयात्मक बनाना है, तो उसमें केन्द्रित उत्पादन के लिए जगह 
नही हो सकती। समसन्‍्वयात्मक समाज के लिए बड़े पैमाने पर उत्पादन काम का ही 
जही है। बडे पैमाने पर उत्पादन होता है, तो मनुष्य व्यक्तित्वहीन हो जाता है। उसका 
व्यक्तित्व क्षीण हो जाता है, समाप्त हो जाता है। उसका व्यक्तित्व उत्पादन में भी 
लही रहता और वितरण में भी नही । 


व्यक्तित्व की समाप्ति 


एक दफा बडा मजा हुआ । यह जो हमारी विमल है, इससे विनोबा ने कहा कि 
+मैं जैसा जता पहनता हूँ, वैसा जूता तुम बनवा लो, तो बहुत अच्छा रहेगा।” चमार 
को बुलवाया और उसे पैर का नाप दे दिया। उसने बहुत सुन्दर जूता वनाया | देखकर 
तबीयत खुश हो गयी । लेकिन वह लडकी के पैर में ही नहीं आता था ! तो हमने 
चमार से कहा कि “यह जूता तो लडकी के पैर में आता ही नही ।” 

वह बोला, “नाप के वरावर नही है ? देख लीजिये ।” 

हमने कहा, “नाप के बरावर तो है ।” 

उसने पूछा, “अच्छा है कि नहीं ?” 

“अच्छा भी है ! ” मैंने कहा, लेकिन पैर में नहीं आता ।” 

तो कहने लगा, “पैर गलत है ! नाप के मुताबिक नही है पैर। मेरे बनाने में तो 
कोई गलती नही है। नाप जैसी थी, वैसा जूता मैंने वना दिया है ।” 

तो मैंने कहा, आखिर तुम चाहते क्या हो ? ” 

“हम कुछ नही चाहते । हमने जूता वनाया है, तो आप दाम दे दीजिये ।” 

मैने कहा, “हम दाम भी दे देते है और जूता भी दे देते हैं। यह पहनने के काम का 
सो रह नही गया है।” 

वह वोला, “कोई हज॑ नहीं । भाप पहनते हैं या नही, इससे हमको ज्यादा मतलव 
नही । हमने जूता बनाया है, उसके दाम हमें मिल जाने चाहिए ।” 

इस भ्रकार से उत्पादन भी व्यक्तित्वहीन हो गया और जिसे आप उपयोग कहते 
हैं, वह भी व्यक्तित्वहीन हो गया । 


विशिष्टता बनाम एकांगिता 


उत्पादन में मनुष्य के व्यक्तित्व का जितना हवस होगा, उतना ही मनुष्य के सत्य * 


५६ सर्वोदिय-वर्शन 


का भी ह्वास होगा । हम तो नही चाहते कि मनुष्य एकागी बने | हमारा सबसे बडा 
आक्षेप आज के विज्ञान पर यही है न कि इसमें व्यक्तित्व का विकास नही होता, यह 
भनृष्य को एकागी बनाता है। आज का विज्ञान विशिष्टीकरण के नाम पर मनुष्य को 
एकागी बना रहा है। नाम 'विशिष्ट' का लेता है, लेकिन मनुष्य वन रहा है, एकागी। 

मनुष्य का विकास सर्वागीण होना चाहिए, मनुष्य एकागी नही रहना चाहिए। सर्वागीण 

विकास के लिए यह आवश्यक है कि भिन्न-भिन्न व्यवसाय करनेवाले लोग एक ही वस्ती 
में रहें और एकत्र रहें | इनका सह-मोजन भी होना चाहिए और सह-विवाह भी । 

लोग कहते हैं कि जाति नही रहनी चाहिए और वर्ण रहने चाहिए। वर्ण रहेंगे और जाति 
नही रहेगी, ऐसी व्यवस्था कल्पना में ही हो सकती है । उसके लिए पहला कदस यह 
होगा कि भिन्न-भिन्न व्यवसाय करनेवाले लोग एक बस्ती में रहे, अडोस-पड़ोस मे रहें, 
उनमें सह-भोजन भी हो और सह-विवाह भी । ह 


व्यवसाय और वर्ण 


बापू से पूछा गया, तो उन्होने कहा कि चरखा हरएक को चलाना चाहिए। यहाँ 
अहमदाबाद की अदालत में उनसे उनका पेशा पूछा गया, तो उन्होने कहा, “मै जुलाहा 
हूं और किसान हूँ।” वे जुलाहे भी थे, किसान भी थे, झाड, लेकर भगी का मी काम करते 
थे। तो अब इनका वर्ण क्या रहा ? वे जितने काम करते थे, क्या उतने वर्ण होगे ? 
उसमे से एक युक्ति निकाल ली गयी कि हर व्यक्ति में चारो वर्ण होगे और हर व्यक्ति 
चारो वर्णों का होगा ! इतनी जटिल भाषा में घुमा-फिराकर द्राविडी प्राणायाम क्यो 
करते है ? कह दीजिये कि वर्ण त्ही रहेगा। इसका यही मतलब हुआ कि हर आदमी 
चारो वर्णो का होगा ! सर्व ब्रह्मणम्‌ इदं जगत्‌ । इसका भर्थ अन्तत यही होता है 
कि वर्ण नाम की कोई वस्तु नही रहेगी। वर्ण जातिनिष्ठ ही रह सकता है, व्यवसायनिष्ठ 
रह नही सकता । 

व्यवसाय के अनुसार वर्ण, यह वात सुनने में बहुत सुहावनी लगती है; लेकिन यह्‌ 
असम्भव वस्तु है। उसमें बर्ण का निर्णय नही हो सकता । अब कल्पता करें कि मैने 
तय कर लिया कि मै जुलाहे का काम करूँगा, कपडे बुनूँगा ! मैं अपने वेंटे को क्या काम 
सिखाऊँगा ? प्रतियोगिता, तो है नही। जितने मी रोजगार हैं, समान रूप से प्रतिष्ठित 
हैं । उनके लिए जो वेतन या समाज से प्रतिमूल्य मिलता है, वह भी समान है। तो अब 
कोई ऐसा लोम तो है नही कि लडके का रोजगार बदलूं। अपना ही रोजगार उसे सिखा 
देता हूँ । उसकी शादी किससे कराऊँ ? सुनार की लडकी से कराता हूँ तो फिर घर में 
ऐसी लडकी आ जाती है कि जो रोजगार नही जानती । इसलिए जुलाहे का काम' 


चार प्रश्न : पुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ण और आश्रम प्छ 


करनेवाली लडकी से ही उसकी शादी करानी होगी। यह भी देखना पडेंगा कि उसका 
जाप भी जुलाहे का काम करता था कि नही ? तो पीढियों तक जिसने जुलाहे का काम 
“किया हो, उसकी लडकी मेरे लडके के लिए अधिक उपयुक्त है, क्योकि आनुवशिक 


4.) हैं 


कला उसमें अधिक आ सकती है। वर्ण' 'जाति' में बदल गया । 
पड़ोसी के लिए उत्पादन 


जाति का निराकरण और वर्ण का सरक्षण एक असमव परिस्थिति है। इसलिए 
तीन सकल्पो में एक सकल्‍्प मैने आपके सामने यह रखा था कि जाति-निराकरण भी 
होना चाहिए। 

दूसरे को जिलाने के लिए जियेंगे, तो उत्पादन भी पडोसी के लिए होगा, अपने 
लिए नही। में जो कुछ उत्पादन करूँगा, वह पडोसी के लिए करूँग्रा। पडोसी के लिए 
सत्पादन का अर्थ क्या है ? उसका एक उदाहरण मैने आपको चमार का दे दिया। 
डूसरा उदाहरण वाठा का । वाठा की दूकान में में पहुंचता हूं । दूकानदार पृछता है, 
“कितने नवर का जूता चाहिए २” 

“वाँच तवर का ।/ 

वह ढीला होने लगा, तो मैं चार नवर का माँगता हूँ । पर वह तग होता है ! 

मैने कहा, 'साढे चार नवर का चाहिए।” 

“साढे चार नवर का भी जूता होता है ? इतना भी नहीं जानते ?” 

मेने कहा, “लेकिन पाँच नवर का बड़ा होता है, और चार नवर का छोटा होता है।” 

बह कहता है, जूते तो हमने सव आकार के बनाये, अव तुम्हारा पैर अगर दुनिया 
के वाहर का हो, तो में क्या करें ? इसमें जूते वनानेवाले का क्या दोप ? हमने सबके 
नाप के जूते वनाकर रख दिये हैं। तुम्हारे आकार का ही जूता नही है, इसमें हमारा 
कोई दोष नही है । 

अब समन्वयात्मक समाज की कल्पना कर लीजिये। इसमें परिचय की घनिष्ठता 
है । जूता बनानेवाला हम तीनों--दादा, ना रायण, प्रवोध को जानता है । अब 
इससे पूछिये कि यह जूता किसके लिए वनाया है ? कहता है, “इस जूते का एक पैर 
कुछ बडा है, एक पैर कुछ योडा-सा छोटा है । यह दादा के लिए बनाया है।” 

“और यह जूता ? ” 

“ये दोनो पैर कुछ एक-से हैं, लेकिन एक की चौड़ाई में कुछ फर्क आ जाता है । 
यह नारायण के लिए बनाया है ।” 


“यह तीसरा जूता ?” 
“बह प्रबोध के लिए बनाया है ।/ 


शहर : देहात और घनिष्ठता 


इस प्रकार हम देखते है कि यहाँ जूता वनाने में मी दिलचस्पी है। आपका जो 
समाज होगा, आपकी जो वस्ती होगी, उसका आकार इतना छोटा होना चाहिए कि उसमे 
घनिष्ठता रह सके और नागरिकों का एक-दूसरे के साथ इतना निकट सबंध हो सकेः 
कि वे एक-दूसरे को पहचान सके । बम्वई जैसा न हो। 

नारायण मुझे वम्बई ले गया था। बोला, “माषण करो।” मैने कहा, /वम्बई में: 
सबसे पहली बात मैं यह कहना चाहता हूँ कि यहाँ आदमी के लिए स्थान नहीं। यहाँ 
आदमी आता है या तो खोने के लिए या छिपने के लिए। मान लें कि अहमदाबाद केः 
किसी सेठ का लडका भाग गया। वापसोचता है कि कहाँ खोजूँ ? चलूँ, वम्बई में खोजूँ ! 
छिपने के लिए वही जगह है। वम्बई में भादमी खो ही जाता है या छिप जाता है। 
वह विलकुल व्यक्तित्वशून्य वन जाता है । 

पजाब में मै गया, तो देखा कि कुछ स्त्रियाँ मुंह खोले घूमती थी। परन्तु कुछ तरुण 
स्त्रियाँ और कुछ वूढी स्त्रियाँ घूँघट निकालती थी। मैने उनसे पूछा, “यह कया त्तमाशा 
है कि कुछ स्त्रियाँ तो घूंघट डाले हैँ, और कुछ मुँह खोले घूमती है।” मुझे वताया गया कि. 
गाँव की जो वहुएँ, मौजाइयाँ हैं, वे घूँघट डालकर घूमती हैं और गाँव की जो लडकियाँ 
है, वे मुँह खोले रहती है। 

मैने पूछा, यह 'गाँव की लडकी' कया होती है ?” 

बोले, “गाँव की लडकी ” इस गाँव में एक आदमी की लड़की सवकी लड़की है। 
एक आदमी का दामाद सबका दामाद है।” 

अब बबई में कौन किसकी लड़की है और कौन किसका दामाद है? वहाँ कोई 
किसीको पहचानता ही नही है । किसी परीक्षा की वात ले लीजिये : 


कितने लडके बैठे है परीक्षा म ?” 

“दस हजार ।” 

“पास कितने हुए ?” 

“आठ हजार; दो हजार फेल हुए ।” 

“अरे, उनमें हमारा भाई मी है ।” 

“लेकिन वह दो हजार में एक है| हम क्या जानें ? होगा तुम्हारा भाई।* 
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गाँव की परीक्षा की बात लीजिये : 

“कितने लडके परीक्षा में बैठे थे ?” 

“पच्चीस ।” 

+भकितने फेल हुए ? ” 

“पाँच फेल हुए।” 

“कौन-कौन फेल हुए २” 

+फलाने-फलाने के लडके फेल हुए । बहुत बुरा हुआ ! * 

गाँव में सब व्यक्तिगत हो गया । सवको सभी पहचानते हैं । 

मान लीजिये, बवई में आग लगी : 

“उत्तर की तरफ लगी है। मालूम होता है, फलानी जगह आग लगी है।” 

पर गाँव में आग लगी : 

“अरे, फलाने के घर में आग लगी है, दौडो ।” 

मनुष्य गाँव में व्यक्ति होता है, व्यक्तिहीन प्राणी नहीं॥ लोग हमारा मजाक 
करते है कि तुम शहरो को बर्बाद करना चाहते हो, गाँव को जिलाना चाहते हो। देहात 
और शहर, ऐसा कोई झगडा हमारा नही है । हमारी एक छोटी-सी माँग है कि 
मनुष्य की बस्ती इतनी छोटी होनी चाहिए कि नागरिक एक-दूसरे को पहचान सकें । 


तब आपके सामने यह सवाल नही आयेगा कि चुनाव कैसे हो, या चुनाव की प्रक्रिया 
क्‍या हो ? 


समन्‍्वयात्मक देहात कैसा होता ? 


क्रान्ति में मुख्य वात है 'सन्दर्म बदलना ।” लोग आज के सदर्भ में हमसे पूछते हैं कि 
चुनाव नही होगा, तो लोकशाही कैसे चलेगी ? यह नही होगा, वह नही होगा, तो कैसे 
चलेगा ? सबका उत्तर यह है कि लोकशाही का सदर्म बदल देना पडेगा | तो वे आज 
के देहात का नक्शा दे देते हैं । आज का जो देहात है, वह हमारी आदर बस्ती नही है। 
उसमे हम देहात नही मानते । आज का देहात, त्तो अलग तरह का देहात है। वह किसी 
काम का देहात नही है। जिस बस्ती की हमले कल्पना की है, उस बस्ती में तीन बातें 
होनी चाहिए : 

१ वह बस्ती समत्वयात्मक होनी चाहिए, व्यवसायनिष्ठ नही होनी चाहिए । 
व्यवसायनिष्ठ का अर्थ है---अलग-अलग रोजगार करनेवालो के लिए अलग-अलग 
मुहल्ले या वस्तियाँ | ऐसा न हो | समन्वयात्मक का अर्थ है--अलग-अलग व्यवसाय 
करनेंवालो के लिए एक ही मुहल्ला और एक ही वस्ती हो बौर उनका एक बहुत बड़े 


द्दू० सर्वोदय-दर्दान 


अश में समान शिक्षण भी हो | उनमे सहभोजन हो, सह-विवाह मी हो । समन्वयात्मक 
वस्ती का यह पहला लक्षण है। 

२. वह बस्ती इतनी बडी हो कि भिन्न-भिन्न व्यवसायों के लोग उसमें रह सकें, 
और छोटी इतनी हो, मर्यादित इतनी हो कि नागरिक एक-दूसरे को पहचान सकें | 
तागरिक व्यक्तित्वहीन न वन जाये । आदमी का व्यक्तित्व विलीन न हो जाय, वह्‌ 
खो न जाय । 


३. जब सारे नागरिक एक-दूसरे को जानेगे, तो उत्पादन मनुष्य के लिए होगा, 
सिर्फ उपभोग के लिए नहीं । 


पहला कदम पूँजीवादी । उत्पादन मुनाफे के लिए हो । 


दूसरा कदम समाजवादी । उत्पादन उपयोग के लिए और आवश्यकता के लिए 

तीसरा कदम इससे आगे ) इसे मैं गाधी के विचार का कदम कहता हूँ! याघी 
हमे यह विचार दे गये कि उत्पादन पडोसी के लिए हो। उत्पादन मेरे भाई के लिए हों, 
जो वहाँ रहता हो, जिसे मै जानता हूँ | गावी का यह 'स्वदेशी-न्रत' कहलाता है| 

गाघीजी ने अपने स्वदेशी-न्रत की जो व्याख्या की है, उसका आशय यह है कि मै 
जो उत्पादन करूँग्रा, वह उत्पादन केवल आवश्यकता के लिए नही, केवल उपभोग 
के लिए नही, वह उत्पादन मनृष्य के लिए होगा। यानी उस उत्पादन में भी एक विशेषता 
आ जाती है और एक नयी प्रेरणा दाखिल हो जाती है । 

खेद की बात है कि हमारे देश के वडे-वडे घुरधर विचारक भी वर्ण-व्यवस्था का 
किसी-न-किसी रूप में समर्थन करते हैं और उसके समर्थन में बापू का प्रमाण भी दे दिया 
करते हैं। मै मानता हूँ कि वर्ण-व्यवस्था के विषय में गाधीजी के विचारों का विकास 
होता रहा । उस विकास की आज की परिणति इस विचार में हो जाबी चाहिए कि वर्ण- 
व्यवस्था अब गुणकर्म पर भी नही रहेगी । वर्ण-व्यवस्था ही नही रहेगी। अब का जो 
समाज बनेगा, वह समन्वयात्मक समाज बनेगा । 


५. आश्रम-व्यवस्था 


मैं सामाजिक मूल्य के रूप मे ही आश्रम-व्यवस्था का विचार करूँगा । अपने 
समाज में स्त्री-पुरुषों का सह-जीवन और सह-शिक्षण हमने शुरू कर दिया है। आपने 
सुना होगा कि आज हर शिक्षण-सस्था और शिक्षण-शास्त्री के सामने यह समस्या है 
कि लडके और लडकियों को साथ तो पढाते है, लेकिन उनके जीवन में सहजीवन से: 
पावित््य नही आता । 
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ब्रह्मचयं-आश्रम 


लडके-लडकियों का विद्यार्थी -जीवन जब तक ब्रह्मचर्य की वुनियाद पर आाघार नहीं 
रखेगा, तव तक उसमें पवित्रता नही आ सकेगी । इसलिए विद्यार्थी-जीवन में ब्रह्मचर्य 
होना चाहिए । ब्रह्मचर्य-आश्रम विद्यार्थी जीवन के लिए अत्यावश्यक है । 

एक वार कॉलेज के एक छात्र ने मुझसे पूछा, “हमें यह तो बताइये कि हमारी वहन 
रास्ते से जा रही हैं और कोई गूडा उसे छेंड रहा है, तो क्या हम अहिसक रह जामें ? 
चुप रह जायें २?” 

मैंने कहा, “चुप क्यों रहो ? पर यह तो बताओ कि आज तक ऐसे मौके कितने 
आये ?” 

उसने कहा, “मौके नहीं आये, लेकिन आ सकते हैँ /” 

मैंने कहा, “ठीक है, अगर कमी मौका आये, तो तुम क्या चाहते हो * 

बोला, 'हम चुप कैसे वैठ सकते हूँ ?” 

मैने कहा, “हाँ, चुप मत वैठो ॥” 

बापूजी उस समय जीवित थे। बापू के आवार पर मैने उसे कुछ समझाया और 
कहा, “पहले से ऐसा विचार मत करो। लेकिन अगर देखो मी कि ऐसा हो रहा है, तो 
उसकी गर्दन उतार लो म॑ गाधी से तुम्हारे लिए हिंसा का प्रमाण-पत्र ला दूंगा ।” 

वह वहुत खुश हुआ कि यह गाघीवाला' कहता है कि गाघी से भी अहिंसा का 
सार्टीफिकेट ला दूंगा । 

मैने उससे कहा, “पर, एक शर्त है 7 

बोला, “वह क्या ?” 

“यही कि जिन लडकियों के साथ तुम स्कूल में उठ्ते-बैठते हो, खेलते-कूदते हो, 
पढते-लिखते हो, उनकी तरफ देखने की तुम्हारी अपनी दृष्टि कैसी है ” और उस 
दृष्टि में यदि फक है, तो गर्दन उत्तारने के कार्य क्रम का आरम अपने से कर दो ।* 

बस, इतनी शर्तं उसने सुनी और वह बैठ गया । 


शिक्षालयों में वर-वध्‌ की खोज ! 


इमे मेँ '्रह्मचर्य' कहता हूँ । शिक्षण के केन्द्र तो आज वर-व्ू-मृगया के लीला-- 
क्षेत्र वन गये हैं। ऐसा नहीं होना चाहिए। यानी एक तरफ पढ भी रहे हैं और दूसरी” 
तरफ लडका लडकी खोज रहा है, लडकी लडका खोज रही है। शिक्षण के क्षेत्र और 
विद्यालय यदि वर-वधू-मृगया के लीला-क्षेत्र वन जायेंगे, तो आप गाँठ वाँध लीजिये: 
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“कि इस देश में से सारी सस्क्ृति और सारी मर्यादा का अन्त होनेवाला है! 

बह्मचर्य जैसे सारे त्रत सामाजिक मूल्य है, इसलिए यावज्जीवन चलने चाहिए । 
“लैकिन इनका विशिष्ट आचरण एक विशेष अवधि में होता है और वह अवधि शिक्षण 
“की अवधि होनी चाहिए । ब्रह्मचर्य-आश्रम पहले भी विद्यार्थी के लिए ही माना जाता 
“था। ब्रह्मचयें के लिए कहते भी थे---ब्रह्मचर्येंणऋषिम्यां--तीनो ऋणो में से ब्रह्मचर्य 
के आश्रस में ऋषियों का ऋण दिया जाता था। विद्यार्जन में ब्रह्मचय का मुख्य स्थान 


“होना चाहिए । 


धन्यो गृहस्थाश्रमः ! 
चारो आश्रमो में गृहस्थ-आश्रम को धन्य माता है। इसका मुख्य कारण यह है 
“कि कुट्म्ब-सस्था सामाजिक मूल्यों का प्रतीक और सामाजिक जीवन की मुख्य इकाई 
“मानी गयी । समाज में जिस सह-जीवन का विकास हमें करना है और जिस 'दडहीन 
अनुशासन' को हम सारे समाज में चरितार्थ करना चाहते है, उसकी वह प्रयोगशाला है। 
अभ्युदय अर्थात्‌ भौतिक सुखोपभोग का आयोजन निःश्रेयस सिद्ध करने की दृष्टि से किस 
प्रकार किया जाय, इसका आदं्शे उपस्थित करना कुदुम्ब-सस्था का प्रधान उद्देश्य है 
चार पुरुषार्थों में अर्थ जौर काम का भी समावेश किया गया है। अर्थ और काम अपने में 
मनुष्य के स्वाभाविक विकार है । जब ये धर्ममूलक और मोक्षप्रवण होते है, तब उन्हें 
पुरुषाथे का रूप प्राप्त होता है और वे सामाजिक मूल्य में परिणत हो जाते है । 
आज मनुष्य के कौदुम्विक जीवन के साथ उसके उद्योग और नागरिकता का कोई 
प्रत्यक्ष अनुवन्ध नही रह गया है। दूकान की नीति अलग है, मकान की नीति अलग है 
और नागरिक-नीति अलग है। इसलिए एक सामाजिक मूल्य के रूप में कौटुम्बिकता 
क्षीण होती चली जा रही है और अब तो यह भय होने लगा है कि कुट॒म्ब-संस्था का 
“ढाँचा भले ही वना रहे, लेकित उसकी सुमगता और पवित्रता तितर-बितर हो रही है। 
आज हम नये रूप में कौटुम्बिकता और कुटुम्ब-सस्था की पुन स्थापना तथा सवर्घेन 
करना चाहते है । 
कुदुम्ब-संस्था की विशेषता: सह-जीवन 
कुटुम्ब-सस्था की सबसे वडी विशेषता यह है कि उसमें सविधान, दडयोजना 
और सैनिक अनुशासन के बिना सह-जीवन और सहयोग सम्पन्न होता है। कुल-घर्म, 
कुल-परम्परा और आनृवशिक सस्कार ही ऐसे होते हैँ कि परिवार के सारे सदस्य 
“एक-दूसरे के साथ रहने में अपनी प्रतिष्ठा और कल्याण मानते हैं और जब एक-दूसरे 
से अलग होते है, तो उसमें अपनी विवशता समझते है । इसीलिए तो अलग होते समय 
एक-दूसरे को दोष देकर अलग होते है। हरएक यह वतलाने की कोशिश करता है कि इस 
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अलगोझे की जड मैं नही हूँ । में तो सबको समालकर, हिला-मिलाकर रहना चाहता 
हैँ। सह-जीवन के लिए अपने व्यक्तिगत सुख और सुविधा का उत्सग करना कौटुम्विक 
जीवन की बुनियाद है। 

इसके दो आधार हूँ । एक है खून की रिश्तेदारी और दूसरा है विवाह की नातेदारी ।' 
इसलिए समाज में कुटुम्ब-सस्था एक स्वयसिद्ध सस्था है। उसका निर्माण सदस्यों के 
सकलप से या उनकी इच्छा से नही होता । में अपने माता-पिता, भाई-बहन, पुत्र-पुत्री 
चुन नही सकता। ये सव मुझे यदृच्छा से प्राप्त होते है। जैसा कि कर्ण ने कहा, “कुटुम्व 
में हमारा जन्म दैवायत्त है।” परिणाम यह है कि परिवार में जितने व्यक्ति रहते हूँ, 
उन सबकी एक-दूसरे के लिए सहज आत्मीयता होती है। कृत्रिम नियन्त्रण और 
मौपचारिक नियमो की वहाँ आवश्यकता नही रहती । मनुष्यों के जो स्वायत्त सम्बन्ध 
होते है, उनकी अपेक्षा ये कौटुम्बिक सम्बन्ध अधिक स्थायी और अभेद्य माने जाते हैँ । 
अग्नेजी में कहावत है कि पानी से खून ग्राढा होता है। इसलिए एक ही जलाशय के 
पास रहतेवाले पडोसियो की अपेक्षा एक परिवार के व्यक्तियों के सम्वन्ध उत्कट माने 
जाते है। जो बडे है, वे पहले छोटो की चिन्ता करें। जो छोटे है, वे वड़ो का आदर करें। 
इसके लिए हम कुदुम्व में कोई दण्ड-विधान लिखकर नही रखते। चिरकालीन सस्कारो 
के कारण यह सब अपने-आप होता चला जाता है। मानवीय समाज में कुट॒म्ब-सस्था एक: 
अनूपम कलाकृति है। 


गृहस्थाश्रम का प्रयोजन 


कामोपभोग जब एक सास्कृतिक सस्‍्कार वन जाता है, तव वह सामाजिक मूल्य- 
बनता है। कुटुम्ब-सस्था का आधार विवाह-सस्कार है। स्त्री और पुरुष विवाह-सस्कार 
से एक-दूसरे के जीवन में जब प्रवेश करते हैँ, तब वे गृहस्यथाश्रमी' कहलाते है । तव 
सवाल यह होता है कि क्या गृहस्थाश्रम काममलक होता है और स्त्री-पुरुषो को अनिर्वन्ध " 
कामोपभोग का लाइसेंस देना उसका प्रयोजन है ? हरगिज नहीं । वल्कि विवाह-- 
ससस्‍्कार का प्रयोजन है--कामवासना का सयम और गृहस्थाश्रम का प्रयोजन है-- 
स्त्री-पुरुषों का सयुक्त जीवन । स्त्री की पुरुष के लिए और पुरुष की स्त्री के लिए जो 
निष्ठा वैवाहिक जीवन का मेरुदण्ड मानी जाती है, वह मनृष्य को शारीरिकता से ऊपर 
उग देती है। निष्ठा जितनी उत्कट और दृढ होती जाती है, शारीरिकता उतनी ही” 
कम होती चली जाती है। मेरी माँ ससारमर में सबसे गृणवती स्त्री नहीं है, किन्तु 
मेरे लिए ईश्वर के विश्वव्यापी वात्सल्य की वही प्रतिमूति है। मेरा वेठा सारे गाँव में 
सबसे खूबसूरत नही है, लेकिन मुझे तो वह दुनियामर के सारे लडको से अधिक प्रिय है | 
भेरी स्त्री अधिक रूपदती नही है, लेकिन मेरे लिए तो उसके रूप में सृष्टि की सारो- 
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मनोज्ञता साकार होकर भायी है। इस प्रकार कौटुम्बिकता मनुष्य को एक स्नेहमय 
“दिव्य चक्ष्‌ प्रदान करती है। इसी स्नेह के आवार पर किसी भी प्रकार के बाह्य नियन्त्रण 
और औपचारिक सविधान के बिना सारा व्यवहार चलता है। 
एक बार हमारे एक मित्र का विवाह निश्चित हुआ। वे दीर्घ काल तक अविवाहित 
रहे और लोगों का यह खयाल हो गया था कि वे आजन्म ब्रह्मचयं का पालन करेगे ! 
ससारमभर की सभी स्त्रियों को वे अपनी माताएँ मानते थे । जब उनके विवाह का 
समाचार हमारे दूसरे मित्रो ने सुना, तो वे मुझसे आकर ठठोली करने लगे, “देखिये न, 
आज तक तो ये हजरत दुनियाभर की स्त्रियों को माँ मानते थे, अब उन्हीमे से एक के 
साथ शादी करने जा रहे है |” 
उन्होने बात हंसी उडाने के लिए कही । लेकिन मैने उनसे कहा कि आइये, इसका 
ओडी गहराई से विचार करें। यदि यह व्यक्ति विवाह करने के वदले केवल किसी 
स्त्री से शरीर-सम्बन्ध कर लेता, तब तो आपके आक्षेप में कुछ सचाई रही होती। लेकिन 
यह तो विवाह-सस्कार कर रहा है | एक स्त्री के जीवन के साथ अपने जीवन को 
जोड रहा है और उसके प्रति एकनिष्ठ रहने की प्रतिज्ञा करता है । यह एक स्त्री को 
माता से पत्नी नही बनाता, बल्कि स्त्री-जाति के लिए अपनी व्यापक मातृ-भावना का 
सरक्षण करने के उद्देश्य से अपनी कामवासना और पत्नीत्व-मावता को स्थानवद्ध कर 
देता है। विवाह और गृहस्थाक्षम सयम के पालन के लिए है। इसलिए वह ब्रह्मचय- 
मूलक है। विवाह के बाद इनमे से कोई बीमार, अपग, असमर्थ या विरूप हो जाता है, 
तो भी दूसरे का उसके लिए प्रेम कम होने के बदले बढता चला जाता है। उसकी 
भआत्मीयता शरीरनिष्ठ या रूपनिष्ठ नही रह जाती । इस प्रकार प्रेम जितना शुद्ध होता 
है, उतनी ही कामुकता कम होती चली जाती है। सन्तान-प्राप्ति के बाद माता 
और पिता दोनों का सयुकत जीवन एक तरह से संतान के परिपालन और पोषण के लिए 
समपित हो जाता है। अपने जीवन को दूसरे के जीवन के लिए उत्सगें करने की 
प्रेरणा कौटुम्बिकता में से अनायास उत्पन्न होती है । गृहस्थाक्षम समपंणगयोग का 
तीर्थ-क्षेत्र है। 
विवाहितों के लिए ब्रह्म॑चर्य 
गाधी ने तो विवाहित स्त्री-पुरुषो के लिए भी ब्रह्मचर्य का विधान किया । अच्छे- 
अच्छी समाजशास्त्रियों और घर्मवेत्ताओं ने इस पर बहुत आपत्ति की। लेकिन गाघी ने 
-कह्दा कि गृहस्थाश्रम और कुदुम्व-सस्था मनुष्य को इच्द्रिय-परायणता की ओर से मानव- 
प्रायणता की ओर ले जाने के लिए है। वहाँ त्वंथा सहज भाव से एक व्यक्ति दूसरे 
“व्यक्ति के लिए अपने आराम और सुख का यज्ञ कर देता है। इसलिए कुटुम्ब तो स्वार्थ 
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नकी आहुति देने के लिए बनायी गयी यज्ञ-शालरा है। विवाहित ब्रह्मचर्य का गाधी का 
आदर्श हमारे चिरकालीन कुसस्कारो के कारण व्यवहारान्वित नही हो सका। फिर भी 
“किशोरलालभाई और ग्ोमतीवहन जैसे नैप्ठिक गृहस्थाश्रमियों के जीवन में उसका 
उदात्त उदाहरण देखने को मिलता है । 
पुराने जमाने में गृहस्थाश्रम पुरुष-सत्ताक था और कुटुम्ब-सस्था तो आज तक 
पितृ-सत्ताक रही है। जो मुख्य पुरुष होता था, वह परिवार के दूसरे सारे व्यक्तियों 
का पालक और स्वामी होता था। परिवार के चाहे जिस सदस्य को दान में देने का, 
जेचने का, कुर्वान करने का और मार डालने का अधिकार उसे होता था । कुदुम्व 
के सारे सदस्य उसकी सजीव सम्पत्ति के भाग होते थे । स्त्रियों का स्थान गौण होता 
था और समी पुरुषो की सत्ता किसी-न-किसी रूप मे सभी स्त्रियों पर चलती थी । 


कुटुम्ब क्रान्तिकारी संस्था बने 


अब हम कुश्म्ब-सस्था के आधारों को ही बदल देना चाहते है। कौदुम्बिक 
सम्पत्ति का विसर्जन तो हम अपने आर्थिक सयोजन से करना ही चाहते है, आनुवशिक 
सम्पत्ति और कौदुम्बिक सम्पत्ति जब नही रहेगी, तो पुत्र और कन्या, स्त्री और पुरुष 
की सम्पत्ति के अधिकारो का झगडा समाप्त हो जायगा। लेकिन इसके बाद भी 
“कुटुम्ब में स्त्री और पुरुष को समान भूमिका पर लाने की आवश्यकता होगी । इसके 
लिए नागरिक जीवन में व्यक्ति-स्वातन्त्य का जो मूल्य है, उसे कौटुम्बिक जीवन 
में दाखिल करना होगा। कुदुम्व न केवल पुरुष का होगा और न केवल स्त्री का होगा । 
वह दोनो के संयुक्त व्यक्तित्व और स युक्त जीवन के आघार पर स्थापित एक नवीन 
क्लातिकारी सस्‍्था होगी । 
जिस कुंदुम्व॒ की वृत्ति और व्यवहार घर की चहारदीवारी लाॉँघकर व्यापक वन 
जाता है, वह कुटुम्च समाज के लिए भूपणरूप माना जाता है। इसका सकेत 
आतिथश्य-धर्म में है! कुटुम्ब॒ के सारे व्यक्तियों की मोजन कराने के वाद हम भोजन करें, 
“इतना ही काफी नही है। हर गृहस्थाश्रमी व्यक्ति को---चाहे वह पुरुष हो या स्त्री-- 
यह भी देखना चाहिए कि हमारे पास-पडोस में और गाँव में भूखा कोई न रहे । कोई 
व्यक्षित या पथिक गाँव में पूर्व-सूचना के विना आा पहुँचा हो, तो उसे बिना भोजन के 
न रहना पडे । यह धर्म सारे गृहस्थाश्रमियों के लिए लागू है। यहाँ तक कि हमारे 
पुराने ध्-शास्त्रकारो ने लोगो के प्राण हरण करनेवाले यमराज के लिए भी उसे 
लागू किया है। नचिकेता जब यमराज के यहाँ दीन दिन तक वगैर खाये-पिये रहा, 
-तो यमराज ने धरलौटते ही उससे माफी माँगी औौर प्रायश्चित्त के रूप में उसे मुँह-माँगे 
न्वरदान देने के लिए वे तैयार हुए । गृहस्थाश्रमी के लिए उसका घर अतिथिशाला 
५ 
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है और वह यजमान है । उस यज्ञ-मूमि में बैठकर अतिथियो की आकाक्षा करता 
है। वह उत्पादक परिश्रम का यज्ञ करता रहता है। गृहस्थाश्रम में आतिथ्य-घर्मः 
का पालन हो सकता है, इसलिए 'न्पों गृहस्थाश्रमः' कहा गया । 


क्रान्तिकारक मूल्यो का अनुष्ठान परम्परागत कुटुम्ब-सस्था मे नहीं किया जा 
सकता, इसलिए माक्संवादी क्रातिकारियों ने कम्यूनो' की स्थापना की । इन कम्यूनों 
में जो रहते थे, उनका जीवन समान होता था और वे सब एक-दूसरे के सगी-साथी 
कहलाते थे । उन्तकी पहचान का शब्द, प्रत्यभिज्ञा का सकेत, 'कामरेड' था। हमारे 
यहाँ पहले उसका अनुवाद 'भाई' शब्द से किया गया, क्योकि हम कौटुम्बिकता के 
सस्कारो में पले थे । अब भाई की जगह साथी” कहते है । यह अनुवाद नही, 
भाषान्तर है। हमारे देश में वगला भाषा में, वन्धु' शब्द का अर्थ 'मित्र” है। जब 
दो मित्रो में बहुत घनिप्ठता होती है, तो हम उनकी उपमा सगे भाइयों से दिया 
करते है । असल में मित्रता का सम्बन्ध स्वेच्छा का सम्बन्ध होता है। मित्र-प्रेम 
स्वायत्त होता है, इसलिए अधिक शुद्ध भी होता है। लेकिन सगे माइयो का नाता 
कोई जोड नही सकता और कोई तोड भी नही सकता । वह “नित्य सम्बन्ध' होता है। 
इस नित्यत्ता के तत्त्व को मित्रत्व मे दाखिल करने के लिए मित्रो की उपमा सगे भाइयो 
से दी गयी। इस प्रकार कौटुम्विक नातेदारी को सामाजिक मूल्य बनाने की कोशिश 
हुई । कम्यून' में रहनेवाले साथी जब एक-दूसरे के माई-वहन बन जाते हैँ, तो कुटुम्ब 
के भीतर स्त्री-पुरुषो के तथा पुरुष-पुरुष और स्त्री-स्त्री के सहजीवन में जो स्वाभाविक 
आत्मीयता और पवित्रता होती है, वह क्रातिकारी सस्थाओ में प्रविष्ट हो जाती है ॥! 
कुटुम्ब-सस्था जब क्षीणप्राण और भ्रगतिशून्य वन गयी, तब अहिंसा के प्रणेता को 
आश्रम की स्थापना करनी पडी । आश्रम में ब्रताचरण है, सयम है। सभी आश्रम- 
वासी एक-दूसरे के सहसाधक है, परन्तु कुटुम्ब-सस्था की स्वाभाविक आत्मीयता और 
परस्पर समर्पण-बुद्धि का वहाँ यदि अभाव नही, तो न्यूनता अवश्य है। आश्रम में 
हम जिन विशिष्ट गूणो का विकास करते हैं, उनका प्रवेश अगर कौदुम्बिक जीवन 
में न हुआ, तो कुटुम्ब-सस्था नष्ट हो जायगी। कौदुम्विक सम्बन्धों मे जिन मूल्यो का 
विकास सहज भाव से होता चला जाता है, उनका प्रवेश यदि आश्रम-सस्थाओं में न 
हुआ, तो आश्रम-सस्थाएँ समाज-विमुख होती चली जायेंगी और कौदुम्बिकता 
सामाजिक मूल्य में परिणत नही हो सकेगी । 

नागरिक जीवन के मूल्यों का विकास 


इसका एक ही उपाय है। उसके दो पहलू हैं। एक तो यह कि नागरिक जीवन 
के मूल्यो का प्रवेश हमारे गृह-जीवन में होना चाहिए। स्त्री और पुरुष, भाई औरः 
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जखहन, बेटे और वेटियाँ, सवका रुतवा औौर सवकी इज्जत मनुष्य की हैसियत से परिवार 
मे भी समान होनी चाहिए। कुटुम्ब-सस्था सबके लिए सहजीवन के पविन्न और प्रिय 
अयोग-तीर्थ में परिणत हो जानी चाहिए। दूसरा पहलू यह है कि कौटुम्विक सहजीवन 
के जाघारमूत तत्त्व क्रातिकारी सस्थाओ में तथा नागरिक जीवन में प्रतिष्ट होने चाहिए। 
इस प्रकार गृ हस्थाश्रम सामाजिक मूल्यो से समृद्ध होगा और समाज-व्यवस्था कौदु- 
म्विकता के मूल्यों से पाविश्य तथा शाश्वत सौंदयय से सम्पन्न होगी | इसे हम गृहस्था- 
श्रम का सामाजिक मूल्य मानते हैं । 


बानप्रस्थाश्षस 
गृहस्थाश्रम के बाद की स्थिति को विनोवा वानप्रस्थाश्रम' कहा करते हैं। विनोबा 
का कहना है कि यथासमय विविपूर्वक वानप्रस्थाश्रम ले लेना चाहिए। लोग ऐसी 
कोई विधि करे या न करें, एक वात में चाहता हूँ और वह यह कि स्त्री और पुरुष के 
जीवन में एक ऐसी वयोमर्यादा आ जानी चाहिए कि जिसके वाद उनमें विवाह की 
भावना न रहे । 
आज कभी-कभी हम पढते हैं कि ७० साल का चचिल शादी कर लेता है। लोग 
-कहते हैं कि ७० साल का पुरुष २०,२५,३० साल की लडकी से शादी करता है, तो यह 
अनाचार है। पर ७० साल का पुरुष यदि ६० साल की स्त्री से शादी कर लेता है, 
तो क्‍या यह सदाचार है ? लोग कहते है, हाँ, फिर तो कोई हज नही है ।” हमारे 
यहाँ चाहे परम्परा से ही क्यो न हो, एक मर्यादा थी । यह मर्यादा स्‍त्री के विषय में 
थी, पुरुष के विपय में नही। स्त्री के विषय में यह मर्यादा थी कि एक उम्र के बाद कोई 
कल्पना भी नही कर सकता था कि अब इस स्त्री का विवाह हो सकता है। आज तो 
५५ साल की स्त्री भी शादी कर लेती है, ६० साल की स्त्री मी शादी कर लेती है । 
भनृष्य के जीवन से इस विवाह-मावना का निराकरण किसी मर्यादा पर पहुँचकर 
होना चाहिए या नही ? यदि ऐसा नही होगा, तो स्त्री और पुरुष के जीवन में पवित्रता 
कभी आ नही सकती । आज कॉलेजो में २०-२०, २५-२५, ३०-३० साल की लडकियाँ 
“पढती हूँ । नवजवान लडको के साथ वे एक मर्यादा में रह सकती हैँ । परिवार में 
भाई के साथ रहती है, पिता के साथ रहती हैं, लेकिन उनके साथ जो सम्बन्ध होता है, 
बह कौट्म्विक मर्यादाओं के कारण अपनी हृदय की गुप्त वाते चतलाने का सम्बन्ध 
नही होता । परिणाम यह है कि उनके लिए समाज में, परिवार के बाहर, पितृत्व की 
“भावना कही है ही नहीं । परिवार के वाहर क्या तरुण स्त्री के लिए समाज में ऐसा 
कोई सकेत है कि उसके लिए पुरुष के वाहुवबल का नही, पितृत्व का सरक्षण उपलब्ध 
-हो, जहाँ वह विश्वास से अपनी भावनाएँ व्यक्त कर सके ? ऐसे पुरुषों की तरफ क्या 
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वह देख सकती है ”? कहाँ से देखे ? ऐसा पुरुष उसका प्रोफेसर होता है, उसका गुरु 
होता है और उससे वही शादी कर लेता है ! 


विवाह की आयु-मर्यादा हो 


फलत पुरुष की विवाह-मावना का कही अत ही नही आता । और उल्टे इसमें 
उसे गर्व मालूम होता है। कहता है, देखो, यह्‌ ८० साल का है, शादी कर ली। 
पाँचवी शादी हुई है और उसके वाद भी उसे सन्‍्तान हुईं।” अब भला पुरुपार्थ की कोई 
सीमा रह गयी है ” यह कोई नैतिक सकेत है ? यह कोई सास्क्ृतिक सकेत है ? 
और ऐसे देश मे, जिसमे क्रह्मचयं की वात जमाने से चली आयी है ? इसलिए विनोबा का: 
वानप्रस्थाश्रम आप माने या न मार्नें, इस देश के सारे पुरुषो को अपने मन में यह एक 
पवित्र सकल्प कर लेना चाहिए कि एक आयु-मर्यादा के बाद पुरुष की विवाह-भावना 
क्षीण होती चली जानी चाहिए । 

जाज मुझसे यह प्रवोध कह रहा था कि “आप कुछ भी कहिये, स्त्री को वच्चा 
हो जाता है, तो उसकी दृष्टि और भावना मे ही फर्क पड जाता है ।” मैने कहा, “बात 
तो दुरुस्त है, क्योकि वह अपने वच्चे की माँ वनी, तो पहली कल्पना उसके दिल मे 
यह जाती है कि मैं तो पुरुष की माँ हूँ। यह जो पुरुष इतना अहकारी है, इसकी मैं 
माँ हूँ ! ” यह कल्पना आ जाती है, तो उसकी भूमिका ही बदल जाती है । पर, क्या: 
पुरुष के लिए कभी यह भावना नही आयेगी कि मैं भी स्त्री का पिता हू ? और यह 
वयोमर्यादा से भी नही आयेगी ? 


वानप्रस्थ-वृत्ति 

ब्रह्मचर्य के सरक्षण के लिए, ब्रह्मचयें को सामाजिक मूल्य बनाने के लिए, इसकी 
बहुत आवश्यकता है। आप वयोमर्यादा चाहे जितनी मान लीजियें। थोडा-बहुत 
फर्क तो व्यक्ति में भी हो सकता है। किसी व्यक्ति में यहु भावना जल्दी आ जायगी 
और किसीमें थोडी देर में । इसकी कुछ-एक मर्यादा आप बाँध सकते हैं। लेकिन 
एक मर्यादा आनी ही चाहिए, जब पुरुष का जीवन पितृत्व-सपन्न हो और उसका 
सारा पुरुषार्थ उसकी पितृत्व-मावना में ही प्रकट हो, जिससे तरुण स्त्रियों का जीवन: 
समाज में सपन्न हो सके । में यहाँ पर केवल सुरक्षित” शब्द का प्रयोग नही करता । 
मैं कहता हूँ कि उनका जीवन समृद्ध हो सके । तरुण स्त्रियों के लिए समाज में निरापद' 
अवसर रहे, इसकी बहुत आवश्यकता है । इसीको मैने वानप्रस्थ-वृत्ति' कहा है। 

वानमप्रस्थ से मर्यादित कौटृबिक मावना का सिरास होकर, व्यापक कौटुम्विकः 
“मावता उसकी जगह ले लेती हैं। अपनी स्त्री, अपने पुत्र की भावना से आदमी ऊपर: 


चार प्रश्न : पुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ण और आध्रम दर 


उठ जाता है। घर की चहारदीवारी पार करके उसकी कौटुविक भावना व्यापक 
बन जाती है। कौदुविक भावना की ऐसी व्यापकता का विकास हमारे जीवन में 
होने के लिए वानप्रस्थ-वृत्ति की आवश्यकता है। 


संन्यास-आशभ्रम 


अन्तिम आश्रम है --सन्यास-आश्रम, जिसको नागरिकत्व की मृत्यु' कहते है। नाग- 
रिंक के नाते उसका जीवन समाप्त हो जाना चाहिए, इसका तात्पर्य क्या ? यही कि 
फिर वह राज्यातीत स्थिति में चला जाता है। राज्य का शासन उस पर नही चलता । 
नागरिक घमम उसके लिए सहज हो जाते हैं। कानूनो का अनुशासव उस पर नही चलता। 
जिसे लोग कहते हैं न कि वही अपना शासक और कानून वन जाता है। “निस्त्रेगुण्यो 
पथि विचरतां को विधिः फो निषेषः ।' मापा आध्यात्मिक है, लेकिन हम अध्यात्म की 
भाषा प्ले अपनी भूमिका के अनुरूप अर्थ निकाले। हमारे अनुरुप अर्थ यह है कि हर 
नागरिक फें जीवन में एक ऐसी अवस्था आनी चाहिए कि जब उसे राज्य-शासन की 
आवश्यकता न॑ रहे । राज्य-शासन के विना उसकी नागरिकता के सारे धर्मों का 
पालन सहज रूप से होगा। इस राज्यातीत स्थिति को में 'नागरिकता में संन्यास 
की स्थिति' कहता हूं, जिसमें उसने उत्पादन के भी कर्तव्य का आग्रह छोड दिया है, 
प्रतिमूल्य का तो लोम सर्वेथा छोड ही दिया है। 

“तुम क्या कमाते ही ? 

“में कुछ नहीं कमाता ।” 

“तुम क्‍या करते हो ?” 

"समाज में रहता हूँ, जो कुछ करना पछता है, वह इस शरीर से हो जाता है। 
'म॑ करता हूँ यह में नहीं कहता ।* 

“समाज से क्या लेते हो ? 

“जितना कम-से-कम ले सकता हूँ, उतना लेता हैं! उसको भी कम करता चला 
जा रहा हूँ ।” 

यह स्न्यासी वृत्ति' कहलाती है, जिसे म॑ नागरिक की राज्यातीत स्थिति कहता 
हैं। यदि कुछ नागरिकों के जीवन में राज्यातीत अवस्था आयेगी, तो 'शासनमृक्त 
समाज का विकास हम समाज में कर सकेगे ।* 





££ विचार-शिविर, झदमदावाद में २२०८-५५ की छपराष्ठ में किये गये पश्नों का उत्तर । 
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हम मेद में से अभेद की ओर जाना चाहते है। पुरानी परिभाषा में कहें, तो हम 
हत में से अद्वैत की ओर जाना चाहते है, अथवा आधुनिक परिमापा में कहें, तो हम 
विरोध निराकरण करना चाहते है। स्वार्थों का सघर्ष जिसे कहा जाता है, उन 
सारे सामाजिक, आथिक और राजनैतिक विरोधो का निराकरण हम करना चाहते 
हैं। क्या इसके लिए कही आधार है ? यह मूल प्रश्न है। मनृष्य के जीवन का मूल- 
भूत प्रश्न और मूलमूत समस्या आर्थिक भी नही, राजनैतिक भी नही, वह्‌ आध्यात्मिक 
है। मैने उसे पारमाथिक' कहां है। आखिर हम जो कुछ करना चाहते है, उसका 
अध्यात्म के साथ क्या अनुवन्ध है? हमारे सदाचार में, हमारी अर्थ-व्यवस्था मे, 
हमारी राज्य-व्यवस्था में आध्यात्मिकता कहाँ आती है ? 


सम्वाद और विवाद 


मनुष्य को प्रेम में आनन्द आता है, द्वेष में आनन्द नहीं आता। सम्बाद में आनन्द 
आता है, विवाद में आनन्द नहीं आता। आपका और मेरा मतमेंद हो, तो मै वेचैन 
रहता हूँ । आपका और मेरा मतैक्य हो जाय, दोनो का एकमत हो जाय, तो मुझे 
बहुत आनन्द आता है। सहमति में आनन्द होता है और जिसे मीमासको नें 
“बिप्रतिपत्ति' यानी मतविरोध कहा है ! जहाँ पर मतभेद होता है, वहाँ मनुष्य बेचैन 
हो जाता है। उसकी वृद्धि भी अस्पष्ट रहती है और जब तक सम्बाद की स्थापना नही 
हो जाती, तव तक बुद्धि का समाधान नही होता । 

बुद्धि का धर्म सम्बाद की स्थापना है। तो क्या इसका कही कारण हो सकता है ? 
यह प्रत्यक्ष अनुमव की बात है। इसमें तके का कोई विषय ही नही ! एक कुत्ता प्यास 
से छटपटाता हो, तो उसे देखकर कभी-कमी विलकुल स्व्रामाविक रूप से मेरी आँखों 
भे आँसू जा जाते है, अगर में बहुत नि्धृण, निष्ठुर हो गया हूँ, सवेदनाशून्य हो गया 
हूँ और कुत्तो को जहर पिलाकर मरते देखने की आदत मुझे हो गयी है, वो वात 
अलग है। नही तो यो अगर कुत्तों को मैं छव्पटाते हुए देखूँ, तो हठात्‌ मेरी आँखो 
से आँसु निकल आते है। ये आँसू क्यो आते है ? यह सवेदना कहाँ से जाती है ? 
मुझे दूसरो के साथ जोड़नेवाला कोई सामान्य तत्त्व जीवन में होना चाहिए, जो हमारा 
आधारभूत तत्त्व है, अन्यथा मै दूसरो के दुख से दु खी नही होता, दूसरे के सुख से 


सुखी नहीं होता । 


फऋान्ति-विज्ञान ७१ 


आध्यात्मिकता और नेतिकता 


जव शास्त्रकारों ने कहा कि “बह ब्रह्म तू है”, तो उन्होंने अपने ढग से समझाया 
कि तेरा 'तू-पन' मिथ्या है, उसका वह-पन्र मिथ्या है और दोनो की एकता ही सत्य 
है।” उन्होंने एक महावाक्य तो यह बताया, “मैं ब्रह्म हूँ” भौर दूसरा महावाकय यह्‌ 
वताया कि “सब-कुछ ब्रह्म ही है।” “सव-कुछ ब्रह्म है और मै ब्रह्म हैं ।/--इसे अध्यात्म 
कहते हैं। “सब-कुछ ब्रह्म है“--यही से नैतिकता का, सामाजिकता का, चारिव्य 
का धआारम्म होता है। चारित्य का आरम्भ अकेले में कमी नहीं होता | अकेले 
आदमी को चारिश्य की जरूरत ही नही है । जो जगल में बैठा है, उसे चारिश्य 
की क्या जरूरत है ? जहाँ दूसरे के साथ सम्बन्ध आता है, वहाँ से चारिव्य का आरम्म 
होता है। नीति का आरम्म ही वही से होता है, जहाँ मेरा सम्बन्ध दूसरे के 
साथ आता है। 

गीता-रहस्यकार लोकमान्य तिलक ने अध्यात्म पर एक प्रकरण लिखा | इस 
प्रकरण में बडे पते की एक वात उन्होंने लिखी है। ईसा ने कहा कि “अपने पडोसी से 
प्रेम कर।” मैं पूछता हूँ कि “मैं अपने पडोसी से प्रेम क्यो करे ?” इसका जवाब ईसा 
के पास नही है, नीति-शास्त्र के पास नहीं है। इसका जवाब अध्यात्म-शास्त्र देता 
है। “इसलिए कि तेरा पड़ोसी तु' है। तेरा पढोसी' और 'तू' एक ही है, 
इसलिए [! ञ 

“यह कैसे जाना ?* 

“दूसरे के दुख से तू दुखी होता है। दूसरे के सुख से सुखी होता है ।” 

और एक बात। परमेश्वर ने यह सृष्टि इतनी भद्र, मगलकारी और सुन्दर 
बनायी है कि यहाँ परिचय के बिना झगडा ही नहीं होता । यहाँ अगर युद्ध होता है, 
तो भी निकठता की आवश्यकता होती है, परिचय की आवश्यकता होती है । और 
जिन बातो को लेकर झगड़ा होता है, उन वातो में दोनों में समानता होती है । 
तब झगडा होता है । अगर समानता न हो, तो वह झगडा ही नहीं होता । जिसे आप 
गाली' समझते हूँ, उसे में गाली समझूँ, तो मेरा आपका झगडा होगा । आप जिसे 
गाली समझते हूँ, उसे अगर में गृण-वर्णन' समझू, तो झगड़ा हो नहीं सकता । 
झगड़े में भी एक समानता की आवश्यकता होती है। 

यह आदमी मुझे मारने आया है, यह आदमी इस वक्‍त क्रोध कर रहा है। यह 
में कैसे जानता हूँ ? क्रोध के वक्‍त मेरी आकृति जैसी होती है, वैसी ही इस वक्‍त 
इसकी आकृति है। इस समानता पर से मैं जानता हूँ कि यह मनुष्य इस वक्‍त क्रुद्ध है। 
यह जो एक एकता है, इस एकता के अधिप्ठान का नाम किसीने आत्मा' रख दिया 
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है, किसीने ब्रह्म! रख दिया है। यह कोई रासायनिक द्रव्य नहीं है। कोई अणुवादी 
हमको यह बतलाना चाहे कि इसके भी कुछ परमाणु होते हैं और इसकी भी कुछ 
तरगें होती हैँ, तो उसकी बात मैं मानने के लिए तैयार नही हूँ । कोई वैज्ञानिक इसे 
कभी सिद्ध कर सकेगा, इस पर मेरी बुद्धि विश्वास नहीं करती । 

कुछ वातें तर्क से यानी युक्तिवाद से सिद्ध नहीं हो सकती । वे अनुमव की 
होती हूँ । जहाँ अनूभव का विषय आ जाता है, वहाँ अनुमान कुठित हो जाता 
है। यह रासायनिक द्रव्य नही है। प्रयोगशाला में बनाये हुए विज्ञान से यह चीज 
सिद्ध नही हो सकेगी ) 


एकता में आनन्द 


आपके दुख से मैं दु खी होता हूँ, आपके सुख से मैं सुखी होता हूँ । क्यो ?” 
इसका जवाब विज्ञान के पास कुछ नही है। क्यो ?” का जबाव विज्ञान के 
पास नही है। वह जवाब इतना ही हो सकता है कि मुझमें और आपमें कही 
कोई मूलभूत एकता है, जो आपके दु ख के साथ मुझे दुखी करती है और आपके 
सुख के साथ मुझे सुखी बना देती है। आप यदि इसे मनुष्य की प्रकृति कहे, 
तो भी मैं मानने को तैयार हूँ और आप यदि यह कहे कि मनुष्य की यह प्रकृति 
भी सृष्ठि के विकास मे उसे प्राप्त हुई है, तो भी मैं मानने को तैयार हूँ। मैं 
आपसे यह झ्गडा नहीं करूँगा कि जड़ से चेतन निकला या चेतन से जड। 
आप इतना मान लें कि जड यदि एक सत्य है, तो आज की स्थिति में चेतन भी 
एक सत्य है। आपको यह वस्तुस्थिति माननी होगी कि भनुष्य को एकता में 
आनन्द होता है और विषमता या विरोध मे दुख होता है । विविधता में आनन्द 
होता है। पर भेद या विविधता विलकुल अलग चीज है। जिसे विरोध या 
विषमता कहते है, उसमे मनुष्य को सदा दू ख होता है। 


शत्तान का शिष्य 


एक था शैतान का शिष्य । वह शैतान का शिष्य उम्रभर लोगों की भलाई 
करता रहा | कोई दु खी हुआ, इसे चैन नहीं । कही आग लगी, वह दौडा । किसी 
पर कोई सकट आया और वह दौडकर न गया हो, ऐसा कभी हुआ ही नहीं । उस 
वक्‍त जो प्रचलित नीति-नियम थे, उनके खिलाफ भी उसे काम करना पडा । उसे 
फाँसी की सजा दी गयी। वह जब टेगने के लिए फाँसी पर जा रहा था, तो पुरोहित 
आाया ! उसने कहा, “अपने पापो की कैफियत इस वक्‍त देनी है। तु अपने पाप 
स्वीकार कर ले और भगवान्‌ से क्षमा माँग ले ।” 


ऋतन्ति-विज्ञान * छठे 


वह बोला, “मैं तो भगवान्‌ को जानता ही नहीं। किस भगवान्‌ से में क्षमा माँगूँ 
और किसलिए क्षमा माँगूं ? 

“अरे, तूने तो उम्रमर सत्कर्म किये हैँ। अब भगवान्‌ को मान ले ।” 

“मे क्‍या जातूँ सत्कर्म और दुष्कर्म ? मुझे खबर ही नही कि सत्कर्म आदि होते 
क्या हैं और कैसे किये जाते हैं। जहाँ-जहाँ दुःख देखता था, में दौड जाता था। क्योकि 
मुझसे दुख नही देखा जाता था, न सहा जाता था ।” 

बह शैतान का शिष्य भगवान्‌ का भक्त था। वह जो पुरोहित था, वही शैतान 
का भक्त था । 

आस्तिक कौन हे ? 

हम नामो को छोड दें । जितने क्रान्तिवादी होते हैँ, वे अगर आस्तिक न हो, तो 
वे क्रान्तिकारी हो ही नही सकते | वे नाम लें या न लें, यह वात दूसरी है। 
विनोवा कहते है न, कि जानकी रामचन्द्र का नाम नहीं लेती थी, लेकित राम का 
काम करती थी। कौशल्या रास को जितना प्यार करती थी, उतना ही जानकी भी 
राम को प्यार करती थी । भगवान्‌ का नाम जो नही लेता, वह निरीश्वरवादी, 
नास्तिक नही होता । निरीश्वस्वाद अलग वस्तु है, नास्तिकता अलग। कोई भी 
व्यक्ति, भले ही वह आत्मा को और ब्रह्म को न मानता हो, यदि दूसरे के दुख से 
दू खी होता है, दूसरे के सुख से सुब्री होता है और विपमता को सह नही सकता, 
तो वह “आस्तिक' है, वयोकि वह विपमता का निराकरण और समता की 
स्थापना करना चाहता है। 

नियति और पुरुषार्थ 

विपमता के निराकरण के लिए, समता की स्थापना के लिए, केवल ऐतिहासिक 
नियति, सृप्टि-नियम ही पर्याप्त नही है, उसमें पुरुष के पुरुषार्थ की मी आवश्यकता है। 
यदि प्रकृति के नियमों से ही अपने-आप समाज-परिवर्तन होता हो और ऐतिहासिक 
धदना-चक्र के अनुसार ही ममाज-परिवरतंन होता हो, क्राति होती हो, तो फिर पुरुष 
के लिए कोई स्थान नहीं रह जाता है। वह नियति का एक पुर्जा, एक उपकरण वन जाता 
है और फिर उसे आप जिम्मेवार नही मान सकते । पुनर्जन्म का मुझे प्रत्यय नही है । 
इसलिए मैने उसे 'उपपत्ति” कहा । लेकिन उस उपपत्ति में से जो सबसे वडी बात मैंने 
सीखी, वह यह कि अपने दैव का निर्माता और अपनी नियति का नियन्ता मनुष्य है। 

प्रश्त है कि मनुष्य यदि भोगयोनि नहीं है, तो कया वह प्रकृति के नियमों के 
अनुसार नहीं चलता ? इसका उत्तर यही है कि जो प्रकृति का अनुसरण करता है, 
उसे हमने मनृष्य कमी नही माना । 


एड सर्वोदय-दर्शन 


मनुष्य प्राकृत नही है, मनृष्य सुसस्क्ृत है। मनुष्य-स्वभाव संस्कारजन्य है! 
पशु-स्वभाव केवल भ्रकृतिसिद्ध है । स्वमाव भूतमात्र का; प्राणि-स्वसाव प्राणिमात्र 
का। मनुष्य-स्वमावर-मन्‌ष्य का विशिष्ट स्वभाव | 


सानव और ल्लुधा-पिपासा 


इस सम्बन्ध में उपनिषद्‌ की एक आख्यायिका है कि भगवान्‌ ने सृष्टि का निर्माण 
किया और सारे जीव पैदा किये। उनके साथ बहुत-सी आकाक्षाएँ पैदा की। 
दो प्रवल बिलकुल मूलमूत वासनाएं पैदा की--एक का नाम अशना' और दूसरी का 
नाम पिपासा'। 'अशना' अर्थात्‌ खाने की इच्छा और 'पिपासा' अर्थात्‌ पीने की इच्छा ! 
“ाने की इच्छा अलग चीज है और 'भूख' अलग चीज है। 'पीने की इच्छा' अलग 
चीज है और 'प्यास' अलग चीज है | 

ये दोनो--खाने की इच्छा और पीने की इच्छा---विघाता से कहने लगी, “हमें 
रहने के लिए कही जगह दो ।” विघाता ने गाय लाकर खडी कर दी । उन्होने कहा, 
“देखो, यह मेरा सबसे अशराफ जानवर है। इतना गरीब, इतना नम्न, इतना सौम्य, 
इतना निरुपद्रवी, मैने दूसरा जानवर नहीं बनाया। इसलिए पृथ्वी को भी जब रूप 
लेना होता है, वह इसीका रूप लेती है। ऐसी यह हमारी' गाय है । यह गाय मै 
रहने के लिए तुम्हें देता हूँ ।” 

अशना-पिपासा ने उसे इधर-उधर देखा और कहा, “यह हमारे काम की नहीं 
है। माना कि यह है बहुत अच्छी, लेकिन हमारे काम की नही है।” 

“भक्यो १ को 

“इसके तो एक ही तरफ दाँत है । दोनो तरफ तो दाँत ही नही है । यह क्या 
खायगी ? और दूसरी वात यह है कि यह खाया हुआ दुबारा खाती है, यह जुगाली करती 
है, रॉथती है। यह हमारे काम की नही है।” 

भगवान्‌ ने घोड़ा लाकर खडा किया । सारे जानवरो में सबसे सुन्दर | उसका 
वह तुर्रा और खडे रहने की उसकी वह्‌ अकड | उसकी शान देखकर अशना-पिपासा 
हैरान रह गयी कि यह भी कोई जानवर है ! 

दो ही तो नर कहलाते है न ?--एक अर्जुन और दूसरा घोडा । इनके स्तन 
नही होते । इसलिए दुनिया में ये दो ही नर माने गये है । 

अशना-पिपासा ने घोडा देखा, बहुत खुश हुई। कहने लगी, “हाँ, यह बहुत ठीक 
है। दोनो तरफ दाँत हैं। ऊपर भी है और नीचे भी। जुगाली भी नही कर 
सकता । लेकिन इसमें मी एक ऐब है ।” 
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“कौन-सा ऐब ?” 

“भूख लगेगी तो यह खायेगा और प्यास लगेगी तो पीयेगा। हमारे लाभ का 
क्या होगा ?” 

तो होते-होते मनुष्य लाकर खडा कर दिया । 

“बस, यह है बिलकुल वैसा, जैसा हम चाहती हैँ ।/--सुकृतं बतेति पुरुषों वाव 
सुकृतम्‌ । 

ध्त्र्यो 9 | 

यह वगर भूख के खा सकता है, वगैर प्यास के पी सकता है। इसमें यह विशेषता 
है, जो दूसरे प्राणियों में नहीं है ।” 

मानवता का आरम्भ 

मनृष्य के विषय में अशना-पिपासा ने यह जो बात कही, इसके लिए मुझे अभिमान 
है, शर्म नही, क्योंकि यहाँ से मेरी मानवता का आरम्भ होता है। मुझे भूख नहीं 
हैं, आपके घर आया | आप कहेंगे, “यहाँ कुछ नही पीयेंगे आप ? हम भगी है, 
इसलिए नहीं पीते है ?” 

“नही-नही, ऐसी बात तो नही है। हम अस्पृश्यता को नही मानते ।” 

“तो फिर, और कुछ नही, तो हमारे यहाँ शरबत ही पी लीजिये ।” 

“प्यास नही है ।” 

“अरे, भाई, शरबत पीने के लिए प्यास की क्या जरूरत है ? और कुछ नहीं है, 
तो हमारे यहाँ चाय पी लीजिये ।” 

आज सह-पान है, अस्पृश्यों के साथ मिलकर हम चाय पीनेवाले हैं । हमको 
प्यास नही है, लेकिन अस्पश्यता-तिवारण करना है । इसलिए बगैर प्यास के पीता 
हूं, बगैर भूख के खाता हूँ । इसीमें से सह-मोजन का आरम्म होता है । मनुष्य का 
भोजन स्वायत्त है। सह-पान, सह-मोजन सामाजिक मूल्य बन गये । 


ऋान्ति के लिए तीन बातें 

अब एक बात आपके ध्यान में आ गयी होगी। मनृष्य के जितने सास्क्ृतिक 
सस्कार हूँ और जितने घामिक व्रत है, उन सबको सामाजिक मूल्यों में परिणत कैसे 
किया जा सकता है। क्रान्ति के लिए तीन बातो को सामाजिक मूल्यों में परिणत 
करना होता है : 

१ व्यक्तिगत मूल्य और व्यक्तिगत शक्ति । 

२. नैसगिक व्यवस्था और 

३. सामाजिक सकट या साम्राजिक विवशता | 
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इन तीनों को जब हम क्रान्ति के अवसर में बदल लेते है, तब मनुष्य पुरुपार्थ 
कर सकता है । 

सह-भोजन कहाँ आरम्भ हुआ ? मैं बगैर भूख के खा सकता हूँ, मैं बगैर प्यास 
के पी सकता हूँ, यहाँ से मेरे सह-मोजन और सह-पान का आरम्म होता है। 
लेकिन यही से सयम का भी आरम्भ होता है। सहमोजन का आरम्म ही सयम 
का आरम्भ है। 

मैं सौराप्ट्र मे पहुँचता हूँ । मेरी थाली लगी हुई है। वजूभाई खिला रहे है । 
कहता हूँ, “आप भी क्यो नही बैठ जाते ?” 

कहते हुँ, “नही, आपको खिला लूंगा, बाद में बैटूँगा ।” 

“क्यो, आपको भूख नहीं लगी है ?” 

“मूख तो आपसे ज्यादा लगी है, हो सकता है इस वक्‍त आपकी भूख इतनी 
ज्यादा न हो जितनी मुझे लगी है ? ” 

“आपको भूख लगी है, फिर भी नही खाते, हमने तो चैद्यक-शास्त्र में पढा है, 
जब भूख लगे तो खाओ और मूख न हो, तो खाओ ही मत | आप शास्त्र के खिलाफ 
काम कर रहे है ।” 

वजूभाई मुझसे कहते है, “भूख तो वहुत लगी है। लेकिन इस वक्‍त मेरा धर्म 
है कि आपको पहले खिला दूं, वाद में मैं खाऊँ।” 

सह-भोजन में सयम का आरम्म होता है, जिसे आप आतिथ्य' कहते है। दूसरे 
को खिलाऊँगा, तब खाऊँगा। दूसरे को पिलाऊँगा, तब पीऊँगा। एक ही कदम 
आगे वढना है। दूसरे को सुखी वनाऊँगा, तब सुख से जीऊेंगा । दूसरे को जिलाऊँगा 
तब जीऊँगा--यहाँ से मनुष्य की सम्यता का आरम्म होता है । 


एकता के आधार पर समानता 

इसका आधार कहाँ है ? नीति का अधिष्ठान कहाँ है ?--आध्यात्मिकता । 
वह हमको दूसरो के साथ जोडनेवाली कडी है। वह इस एकता का नाम है, जो दूसरे 
व्यक्तियों के साथ मेरा सबध स्थापित कर देती है । 

मनुष्य में जो मूलभूत एकता है, उस एकता के आधार पर हम समानता स्थापित 
करना चाहते है । सह-जीवन के लिए सम-जीवन की आवश्यकता है। सह-जीवन 
के लिए सह-मोजन की आवश्यकता है और सह-मोजन के लिए सम-मभोजन चाहिए। 
सम-भोजन का अर्थ है--जीवनमान सबका करीव-करीव एक-सा चाहिए | 
जीवनमान में बहुत अन्तर या विषमता नहीं होती चाहिए | इसे 'आधिक विरोध 
का निराकरण” हम लोग कहा करते है--सह-जीवन से सह-भोजन की प्रेरणा । 
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सह-मोजन की प्रेरणा में से हम दूसरी प्रेरणा पर पहुँचे । वह प्रेरणा है--सम-मोजन 
की प्रेरणा । 

यह जो सह-मोजन और सम-भोजन की प्रेरणा है, इसीमें से आगे चलकर सह- 
उत्पादन की प्रेरणा पैदा होती है। सह-उत्पादन की प्रेरणा में से सम्यक वितरण 
की प्रेरणा आती है। सह-जीवन, सह-मोजन, सम-मोजन, सह-उत्पादन और सह-वितरण 
एँसी थे प्रेरणाएँ एक-के बाद एक आती हूँ । अब सवाल यह है कि यह परिस्थिति 
हमें पैदा करनी है, तो उसका उपाय क्या हो ? सबसे पहले मैं मुख्य साथन का विचार 
कर लेता हूँ कि हमें मेद का निराकरण करना है। मेंद का मतलब विविधता नही, 
पविरोध है। भेद शब्द कुछ ढीला पड गया है, अचूक शब्द नही है, फिर भी दुनिया में 
उहढ शब्द है, इसलिए मैने उसे वैसा ही ले लिया । आप उसका अर्थ 'विपमता' या 
'विरोव' कर लीजिये । 

साक्स के तीन संकल्प 

“हमें मेद का निराकरण करना है, अमेद की स्थापना करनी है ।” यह प्रतिज्ञा 
दुनिया के सभी क्रान्तिकारियों की है। हमने भिन्न विचारों में सवाद अधिक खोजा 
है, विवाद कम खोजा है; क्योकि विवाद का निराकरण करना है, सम्वाद को अपनाना 
है। दूसरो में और हममें जितना सहमत है, उसका तो हमें सग्रह करना हैं और 
जो भेद है, उसका निराकरण करना है। इसलिए हमने मेंद खोजनें की कोशिश 
नही की । मेंद अपने-आप प्रकट होगा। जहाँ समानता है, उतनी ही हमने खोजी 
है। अध्यात्म के साथ समानता कहाँ है, यह मैने वत्ता दिया। अब हम देखें कि दूसरे 
ऋन्तिकारियों की क्या प्रतिज्ञा है। उन्होने हमारे साथ यह प्रतिज्ञा की है कि हमे 
भेद का निराकरण करना है और अमेद की स्थापना करनी है। सारे क्रान्तिकारियो 
की यह प्रतिज्ञा है। इसलिए मार्क्स ने तीन सकल्प किये। 

३. क्रान्ति वैज्ञानिक हो । 

सस्कृति और सम्प्रदाय तो सार्वभौम रह नही गये हैं, पर विज्ञान के आविष्कार, 
विज्ञान के शोव आज भी सार्वमौस है। विज्ञान सार्वमौम है, इसलिए जो क्रान्ति 
हो, वह वैज्ञानिक होनी चाहिए यानी समाज-विकास के नियमो के अनुरूप हो। इसे 
वैज्ञानिक समाजवाद कहते है। स्वप्तवादी या आदशंवादी अलग और विज्ञानवादी 
अलग । आज समाज में आदर्शवादी और वैज्ञानिक में बहुत वडा फर्क नही रह गया । 
अब ये झगड़े रोमन कंयोलिक और प्रोटेस्टेण्ट जैसे पुराने हो गये हैं 

२: कान्ति अन्तर्राष्ट्रीय हो । 

३ फ्रान्ति में, वर्ग-संघर्ष हो । 


छ्ट सर्वोविय-दर्शन 


“बर्गे-सघर्ष, क्रान्ति की घाय होगी ।* 

क़ान्ति की ये तीन बातें मावर्स ने हमारे सामने रखी । 

मास ने हमें क्या सिखाया ? 

१. हन्द्रविकासी मौतिकवाद, 

२. ऐतिहासिक मौतिकवाद और नियतिवाद और 

३. एक वर्ग का संगठन। 

ये तीन बातें एक सिलसिले मे मास ने हमें सिखायी थी। दूसरे एक सिलसिले में 
उसने हमें अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त सिखाया। 

मार्क नास्तिक नहीं था, निरीश्वरवादी था, अवैदिक था। वाइबिल और 
कुरान के खिलाफ था। लेकिन उसने जो बात कही, वह किसी घधम्म-सस्थापक ने,. 
किसी ऋषि-मुनि ने, दस अवतारो में से किसी भी अवतार ने उससे पहले नहीं कही” 
थी। इसलिए दलित और पिछडी हुई मानवता का वह पहला मसीहा हुआ । 


ऋान्ति अन्तर्राष्ट्रीय हो 

हम अन्तर्राष्ट्रीय क्रान्ति के प्रश्न को लैं। विश्व में सबसे पहली अतर्राष्ट्रीय क्रान्ति 
लेनिन की क्रान्ति हुई। लेनिन से पहले विश्व मे कोई अतर्राष्ट्रीय क्रान्ति हुई ही नही + 
फ्रास की राज्य-क्रान्ति के परिणाम अन्तर्राष्ट्रीय हुए। लूथर के घर्म-सशोघन के परिणाम 
अन्तर्राप्ट्रीय हुए। पुनर्जागरण के, सास्क्ृतिक पुनर्जीवन आन्दोलन के परिणाम अन्तर्रा- 
प्ट्रीय हुए । अमेरिका की क्रान्ति के परिणाम अस्तर्राष्ट्रीय हुए! लेकिन ये सारी 
क्रान्तियाँ स्थानीय थी, राष्ट्रीय थी। आधुनिक विश्व में केवल एक ही क्रान्ति अन्तर्रा- 
प्ट्रीय हुई और वह है--रूस की क्रान्ति। उसकी मूमिका ही अन्तर्राष्ट्रीय थी। उन्होने 
कहा था कि “दुनियाभर के मजदूरों, तुम एक हो जाओ !” आज तो बत्तर्राष्ट्रीय 
क्रान्ति के बिना कोई चारा ही नही है! अन्तर्राष्ट्रीय क्रान्ति अनिवार्य है। स्टालिन 
के बाद अन्तर्राष्ट्रीयता बदल गयी । समाजवाद एक देश में आ गया। बहुराष्ट्रवाद 
का सिद्धान्त आ गया। स्टालिन दूसरे तरह का विचार रखता था। उसका साम्यवादी 
राष्ट्रवाद था। लेनिन ने जो क्रान्ति की थी, उस क्रान्ति की भूमिका अन्तर्राष्ट्रीय थी ।' 
आज भी क्रान्ति की भूमिका अन्तर्राष्ट्रीय होनी चाहिए। यदि वह अन्तर्राष्ट्रीय नही 
होगी, तो क्रान्ति का कोई मूल्य नही है। 

अन्तर्राप्ट्रीय क्रान्ति का अर्थ क्या है? यही कि उसकी प्रक्रिया ऐसी हो कि उस 
प्रक्रिया का अनुकरण तो नही हो सकता, लेकिन उस प्रक्रिया का स्वीकार हो सकता है। 
अनुकरण' और 'स्वीकार' मे अन्तर है। भाव और एगिल्स में से एगिल्स ने उस 
जमाने में साम्यवादी घोषणा-पत्र का जो सस्करण फ्रॉस में निकाला, उसकी भूमिका 
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लिखते हुए लिख दिया था कि यह कोई जरूरी बात नही है कि जिस पद्धति से, यानी 
'जिस कार्यक्रम से किसी एक जगह पर क्रान्ति हुईं, उसी कार्यक्रम के अनुसार दूसरी जगह 
क्लान्ति हो। क्रान्ति की प्रक्रिया का अनुकरण नही हो सकता | क्रान्ति की प्रक्रिया का 
अनुसरण हो सकता है। यानी हम अपनी विशिष्ट परिस्थिति के अनुरूप उसके सिद्धान्तो 
'को अपना सकते है । 
आज सशस्त्र क्रान्ति असम्भव 

राममनोहर लोहिया ने हाल में एक किताव लिखी है--द छील आऑँव हिस्टरी' 
(इतिहास का चक्र) । उसमे लेखक ने काफी गभीरता और गहराई के साथ विचार 
“किया है कि किस तरह क्राति की प्रक्रियाओं में भी और क्राति की पद्धति में भी विकास 
होना चाहिए। आज यदि अतर्राष्ट्रीय क्रान्ति हो, तो वह सशस्त्र क्रान्ति नही हो सकती । 
यह आज की ऐतिहासिक परिस्थिति है । 

आप किसी भी सरकार से पूछियें कि फौज क्यो रखते हो ?” तो उत्तर मिलेगा 
कि कही हमारे यहाँ पर-चक़ न आ जाय, इसलिए हम फौज रखते हैं ।” अब उल्टा 
हो गया है। फौज का उपयोग पर-चक्र में नही होता है, स्व-चक्र मे होता है। यानी 
देश के भीतर फौज का उपयोग बहुत होता है। नागरिक शासन लगभग्र समाप्त हो 
गया है । विद्याधियों का वलवा होता है, तो गोली चलाते है। यहाँ तक बातें आनेवाली 
हूँ कि कल यदि पमरघट पर स्त्रियाँ एक-दूसरे की चोटियाँ पकडनें लगें, तो वहाँ भी गोली 
चलेगी | नागरिक शासन क्षीण होने का यह लक्षण है। मूल प्रतिज्ञा हमारी यह थी कि 
अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में उपयोग करने के लिए सेना रख रहे हैँ । पर, आज की परिस्थिति 
जगा है ? यही कि अतर्राष्ट्रीय मामलो में सेना का और शस्त्रो का उपयोग न किया जाय। 
ऋरूस की शान्ति-परिषदें चल रही है। अमेरिका की सास्क्रतिक परिषदें चल रही है । 
डुघर जवाहरलालजी लगातार कोशिश कर रहे हूँ । नतीजा यह है कि अंतर्राष्ट्रीय 
नीति में से युद्ध निपिद्ध करार दिया गया है। जहाँ पहले युद्ध की सबसे अधिक प्रतिष्ठा 
थी, वहाँ से युद्ध निपिद्ध करार दिया गया है। जितके पास अधिकतम शस्त्रास्त्र होते 
हैं, आज उन्हीकी सरकार होती है। यह क्यो ? 

रूस में क्या हुआ ? वेरिया और मेलेतकोव--ये दोनो स्टालिन के साथी थे । 
फौज वेरिया के साथ नही थी, मेलेनकोव के साथ थी और पुलिस वेरिया के पीछे थी । 
इसलिए पहले दोनो एक हुए---यानी फौज मौर पुलिस, दोनो जिसके साथ थी, वे दोनों 
शक हुए । दोनो में जब मतभेद हुआ, तो सत्ता किसकी हुई ? जिसके पास फौज थी, 
उसकी । आज भी फौज का जो सेनापति है, वह सबसे प्रभावशाली मत्री माना जाता 
है। अमेरिका में तो अध्यक्ष ही सेनापति है। आज दुनिया का रुख कुछ यह हो 
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रहा है कि जिसके हाथ में आधुनिकतम शस्त्रास्त्र है, उसकी सत्ता हो जाती है और: 
उसके खिलाफ प्रतिकार का कोई सशस्त्र साधन जनता के हाथ में नही रह गया है ॥ 
जन-अतिकार का सशस्त्र साधन नही रह गया है, इसलिए जनता की क्राति शस्त्रो 
से नही हो सकती | जनता के लिए क्राति शस्त्रो से हो सकती है। यानी मै और नारायण 
देसाई, दोनो यदि क्राति का ठीका ले लें, तो हम क्राति के ठीकेदार हो सकते है और आपके: 
लिए क्राति होगी। लेकिन वह क्राति आपके द्वारा' नही होगी । जनतत्र में इस वात की 
आवश्यकता है कि जो क्रान्ति हो, वह केवल जनता के लिए न हो, जनता की क्रान्ति! 
जनता के द्वारा' हो । आज क्राति भी जनतान्त्रिक होवी चाहिए, अन्यथा दुनिया में 
जनतन्‍्त्र की कुशल नही हैं। क्रान्ति की प्रक्रिया ही जनतात्रिक हो जानी चाहिए। 


ऋष्ति की प्रक्रिया 


आज तक क्या था ? यही कि क्राति की प्रक्रिया भी तानाशाही की हो, क्रान्ति के 
बाद की सत्ता भी तानाशाही की हो और उसमें से फिर जनतन्त्र का विकास हो । 

अब जब क्रान्ति में से शस्त्र का निषेध हो गया है, तब कँसी प्रक्रिया की आवश्यकता 
है ? जब तक आप सरकारी फौज को अपनी तरफ नही मिला लेते, तब तक सशस्त्र 
क्रान्ति नही हो सकती । अब देखिये कि फौज को मिला देने का क्या परिणाम होता है ? 
अपने देश की ही बात ले लीजये। यहाँ की फौज जिस सरकार के हाथ में है, वह लोक- 
नियुक्त सरकार है। वह जार की सरकार नही है, अग्रेजो की सरकार नही है, किसी 
नवाव या राजा की भी सरकार नही है। यानी किसी ऐसी सत्ता की सरकार नही है. 
जो लोक-नियुवत सत्ता न हो। सत्ता लोक-नियुकत है और उसकी यह सेना है। अब 
कूल मैं जाता हूँ और सेना में वगावत कर देता हूँ, तो सेना को मै क्या सिखाता हूँ ? 
यही कि, जो लोक-नियुक्त सत्ता हो, उसके प्रति भी वफादार और ईमानदार रहने की 
जरूरत नही है । 

गाघी साधन-शुद्धि की वात किया करते थे, पर हम समझते थे कि ये तो पारमाथिक 
बातें है, व्यवहार में इनका कोई स्थान नही । 

व्यवहार ऐसी वस्तु है कि वह किसीके हाथ कभी लगनेवाली ही नही है। हर कोई 
उठता है और कहता है कि वह अव्यावह्ारिक है। अव्यावहारिक का अर्थ ? व्यवहार 
के अनुरूप नही है। जो नित्य वदलता रहता है, जिसको हम रोज वदलना चाहते हैं, 
वह कभी जीवन के सिद्धान्तो का नियामक नही हो सकता। इसलिए यह व्यवहारवाद, 
बिलकुल ही अव्यावहारिक है। 

हमारे देश में आज दो तरह के प्रवाह चल रहे हैं। प्रान्तवाद-माषावाद और 
संप्रदायवाद । में आज हमारे देश की लोकशाही को कलूपित कर रहे है। पूंजीवाद 
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तो उसे कलुपित कर ही रहा है, ये जातिवाद, संप्रदायवाद, माषावाद उसे अत्यधिक” 
कलूपित कर रहे हूँ । आज हमारे यहाँ पक्षनिष्ठा, भाषा-निष्ठा, गैर जाति-निष्ठा-- 
तीनो का दौरदौरा है । ये बातें यदि सेवा में गयी, तो जाने क्या अनर्थ होगा ? 

स्पष्ट है कि इस देश में जो व्यक्ति सशस्त्र क्राति का प्रयास फरेगा, वह देश में 
अराजकता पैदा करेगा । अराजकता शासन-मुक्ति नही है। अराजकता और वस्तु 
है, शासन-मुक्ति और । यहाँ पर जो लोग सशस्त्र क्राति की वात करते है, उन्होने 
परिस्थिति का सम्पूर्ण विचार नही किया है और परिस्थिति को बाद मे कावू में रखने 
की शक्तित भी उन लोगो ने प्राप्त नही की । 

अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में आज सशस्त्र क्राति के लिए जनता मे शक्ति नही रह गयी है। 

हमारे यहाँ सशस्त्र क्राति अनुपयुवत ही नही, अवाछनीय है। हमारी क्राति अन्तर्रा- 
प्ट्रीय होनी चाहिए । अन्तर्राष्ट्रीय क्राति का अर्थ मैं वता ही चुका हूँ कि वह हमारे 
राष्ट्र के लिए सुलम होनी चाहिए और दूसरे राप्ट्र के लिए अनुसरणीय होनी चाहिए । 
ऐसी क्रासि की प्रक्रिय का विकास आज करना आवश्यक था। माक्स के वाद भगवान्‌ 
की कृपा से गाघी आया, जिसने प्रतिकार की एक ऐसी प्रक्रिया वतलायी, जो सम्पूर्ण 
रूप से वैज्ञानिक है। 


चेज्ञानिकता का अर्थ 


यहाँ हम यह भी देख लें कि वैशानिकता का अर्थ क्या है? विज्ञान केवल पदार्थ- 
विज्ञान या रसायनशास्त्र ही नही है। इनके सारे नियम मनुष्य के लिए लागू करता 
अवैज्ञानिक है। 

एक वार वैज्ञानिको के सामने एक 'निर्जीव' शव रखा गया और एक सजीव” 
मनुष्य लाकर खडा कर दिया गया और उनसे कहा गया कि इनकी परीक्षा करो, इनमें 
क्या अन्तर है ? 

कहने लगे, “इनमें कुछ भी अन्तर नही है, जो उसमें है, वह इसमे है ।” 

“सो कैसे ? वह मरा हुआ है, यह जिन्दा है। दोनो में कोई अन्तर कैसे नही है ? 

वोले, “एक प्रतिशत अन्तर है और क्या ? 

अर्थात्‌ ९९ प्रतिशत तो एक ही है | 

यह एक प्रतिशत का अन्तर तुम्हें बहुत ज्यादा मालूम होता है ? 

लेकिन इतने में ही तो सारा अन्तर पड गया । मानवीय विज्ञान और पदार्थ- 
विज्ञान, जीव-विज्ञान और पदाथ्थं-विज्ञान में बहुत वडा अन्तर है | पदार्थ-विज्ञान 
बहुत कुछ पूर्णता की ओर कदम बढा चुका है। पर मनोविज्ञान और मानवीय विज्ञान 
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अभी अविकसित विज्ञान है। जितने मनोवैज्ञानिक है, उनमें बहुत-से प्रतिवर्ततवादी 
है। परिस्थिति में से मनुष्य का जो मत बनता है, उसीके विचार तक पहुँचे है। 
परिस्थिति का परिवतंन करनेवाला मन कैसा होता है, वह कहाँ से आता है ? 


मानवीय विज्ञान क्या है ? मानवीय विज्ञान है--मेद का निराकरण, अभेद की 
स्थापना | इसी दिशा में हमे जाना है। अत हमें इस दिशा में जो ले जायगा, वह विज्ञान 
है। इस दिशा में हमे जो नही ले जाता, वह विज्ञान चही है। 


संघर्ष नहीं, सहयोग 

मै थोडी देर के लिए मान लेता हूँ कि हाँ, सघर्ष ही जीवन का नियम है । लेकिन वह्‌ 
“नियम किसलिए है, जीवन सम्पन्न करने के लिए है या जीवन का नाश करने के लिए ? 
अन्तत सघपं में से भी तो जीवन ही सम्पन्न होना चाहिए न ? जिस संघर्ष में से जीवन 
सम्पन्न होता है, उसे संघर्ष नाम भले ही दे दीजिये, लेकिन असल में वह सहयोग ही है । 
ताश के खेल में जब तक खिलाफ खेलनेवाला नही होता, तव तक खेल ही पूरा नही 
डोता । सरकार और विरोधी पक्ष मिलकर पालियामेण्ट का विघान पूरा होता है । 
खेल में दो पक्ष होते है, वे परस्पर सहयोगी होते है । वे संघर्ष में खड़े हुए' कहलाते 
अवश्य है, लेकिन खेल पूरा होने के लिए वे दोनो एक-दूसरे के सहयोगी पक्ष होते है 

आप अगर सघण को इस दृष्टि से देखें, तो मुझे कोई शिकायत नही है । 


हिंसा अनिवार्य नहीं 


माक्संवादी क्रान्ति की व्याख्या करते हुए एक ने लिखा है---एक आकस्मिक 
सामाजिक उथल-पुथल, जिसमे रकततपात अनिवाय॑ नही है । 


माक्सवादी क्रान्ति में रक्तपात होगा ही, ऐसी वात नही है | यानी हिसा अनिवायें 
नही है। फिर इस अहिंसात्मक सघर्ष का क्‍या अर्थ है ? यह भी विरोधामास ही है। 
अहिसात्मक भी है और सघर्ष भी है | इसका अर्थ यही है कि यह प्रतिकार सहयोगात्मक 
है | प्रतिकार मे जिस दिन अहिंसा जोड दी जाती है, उस दिन प्रतिकार भी सहयोगा- 
त्मक बन जाता है| यह जो सहयोगात्मक प्रतिकार, सेवात्मक प्रतिकार होता है, 
इसीका नाम है सत्याग्रह'। सत्याग्रह की प्रक्रिया सहयोगात्मक प्रतिकार की प्रक्रिया 
है--जैसे खेल में दो पक्षो को मिलाकर खेल होता है। आप सारी सृष्टि को ही लीला 
मान ले । लीला का अर्थ यही है। लीला यानी खैल। कोई स्वपक्षीय नही, कोई ग्रति- 
पक्षीय नहीं | हम एक-दूसरे को परास्त करना नही चाहते, एक-दूसरे से सहयोग 
जसलिए करना चाहते है कि दोनो में गुणात्मक परिवर्तन हो । यही तो दन्हात्मक 


ऋत्ति-विज्ञान ८झ 


मौतिकवाद है कि दोतो में गृणात्मक परिवर्तन हो । इसलिए हम कहते है कि सह-- 
योगात्मक सघर्ष होगा । 

अव सवाल इतना ही है कि यह सघर्ष यदृच्छा से होगा या ब्‌द्धिपूर्वक हो गा? यदुच्छा 
से होगा, तो मनुष्य नियति का एक अश वन जाता है। उसमें उसका व्यक्तित्व नष्ट 
हो जाता है। मनुष्य की मानवता ही समाप्त हो जाती है। यदि पुरुषाये है, तो उसमें 
मनुष्य की अपनी वृद्धि हौनी चाहिए। इस चेतना का सशस्त्र क्रान्ति' में अभाव पाया 
जाता है। सशस्त्र क्रान्ति की अन्तिम प्रतिष्ठा, अन्तिम शक्ति कहाँ होती है ? शेक्स-- 
पियर का दूसरा रिचर्ड कहता है न---/हमारी जो कलाई की ताकत है, वही हमारी” 
सदसद्विवेकवृद्धि है और हमारी तलवार ही हमारा कानून है।” सशस्त्र युद्ध चाहे 
कसा भी हो, अन्त में यहाँ आकर वह रुक जाता है। शस्त्र-शक्ति ही उसका मुख्य 
अधिष्ठान है । 

शक्ति का अधिष्ठान कहाँ ? 


रामदास स्वामी ने कहा, “मगवान्‌ का अधिष्ठान हो !” लेकिन भगवान्‌ का 
अधिष्ठान कहाँ हो ? हृदय में हो ? और हाथ में तलवार हो ? “क्या भगवान्‌ 
काफी नही है ?” तो कहते हैं, “नही, भगवान्‌ के सरक्षण के लिए तलवार की जरूरत 
है ।” तब तो तलवार ही बडी है, भगवान्‌ तो वडा नहीं हुआ । और फिर जिसकी 
तलवार बडी हुई, वही मगवान्‌ हो गया । 

अग्रतबचतुरो बैदाः पृष्ठतः सशरं घनूः । 

हिन्दू महासभा के जमाने में एक नेता कहा करते थे कि “आगे-आगे वेद चलेगा 
और पीछे-पीछे घनुप-बाण । वेद का सरक्षण करने के लिए धनुष-वाण की जरूरत है ।”” 

तब तो वेद का प्रामाण्य ही समाप्त है। घनुष-वाण ही प्रमाण है, क्योकि वेद 
तो धनुष-वाण की शरण आ गया । 

दूसरे ने कहा कि “एक हाथ में तलवार और दूसरे हाथ में कुरान ।” तो 
फिर कुरान बडा है या तलवार बडी है ? 

तीसरे ने कहा कि “एक हाथ में क्ूसेड की वन्दूक--धर्म-युद्ध की तोप और दूसरे 
हाथ में वाइविल ।” तो बाइविल का स्वत कोई मूल्य ही नही ! 

चौथा कहता है कि “कमर में कृपाण और सिर पर ग्रथ साहव ! “ तो क्रपाण की 
महिमा है | 

प्रश्न यह है कि हम अंत में शक्ति का अधिप्ठान कहाँ मानते है। हम अपने 
आदर्श को श्रेष्ठ मानते हैं या वाहुबल को ? सशस्त्र क्रान्ति यहां आकर रुक जाती है। 
इसलिए सशस्त्र क्रान्ति जैसी अवैज्ञानिक और अव्यावहारिक प्रक्रिया ससार में भाज 
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डूसरी है ही वही । यह ग्राधी और माक्स का सवाल नही है। हमें तटस्थ होकर 
विचार करना है और सोचना है कि आज के जागतिक सदसे में कौन-सी क्रान्ति वैज्ञानिक 
और व्यावहारिक हो सकती है ? ह 


भेद का निराकरण ही हमारी कसौटी 


हमारी कसौटी क्‍या है ? हम भेद का निराकरण करना चाहते हैँ, अमेंद की ओर 
बढना चाहते हैं। यही हमारी कसौटी है। इसके अनुरूप हमारी क्रान्ति की प्रक्रिया 
होनी चाहिए । गाधी ने कहा, “सहयोगात्मक प्रतिकार करो ।” तब यह प्रश्न उठा 
कि क्‍या प्रतिकार भी सहयोगात्मक हो सकता है ? गाधी ने उसे “'हृदय-परिवर्तनां 
नाम दिया । 

“दूसरे की बीमारी को अपनी समझो, उसकी सेवा करो ।” “बीमारी में मैं शुश्रृषा 
करता हे, इसलिए कि तिरा' दुख मेरा' दुख है।” समाज और ससार आज यहाँ 
सक पहुँच गया है । 

अज्ञानी के साथ हमें सहानुभूति है । तिरा प्रश्न भेरा प्रश्न है। तेरा भज्ञान मेरा 
अज्ञान है । दोतो मिलकर उसका निराकरण करेगे।” शिक्षण और विद्या के क्षेत्र में 
हम यहाँ तक पहुँच गये । 

गाधी कहता है, “और एक कदम आगे बढो। दूसरे के अपराधों को भी अपने 
अपराध मानो ।” तुम्हारी सहृदयता, तुम्हारा तादात्म्य दूसरों के साथ यहाँ तक हो । 
तुम्हें अपराध में सहयोग नही करना है, अपराध की क्षमा भी नहीं करनी है , लेकिन 
जिसने अपराध किया हो, उस अपराधी को अपना दूसरा स्वरूप मान लेना है। वह भी 


"मैं हैं, ऐसा मान लो । 

कोई सन्त ही ऐसा कर सकता था ! यह करुणा की प्रक्रिया है। इस क्रान्ति में 
करुणा की प्रक्रिया क्यो है ? इतना व्यापक हृदय मगव।न्‌ ने केवल सत को ही दिया 
है कि वह पापी, अपराधी और अन्यायी के लिए भी अपने हृदय में कहणा रख सके । 
यह सत की ही भूमिका होती है । 


लेनिन का अनुभव 


रूस की क्रान्ति के कुछ साल के वाद जब लेनित की तयी आधिक तीति आयी, 
तो लोगो ने “पृछा कि तुम्हारी पहली योजना तो अच्छी थी, पर तुम्हारी यह जो नमी 
योजना है, उसमें समाजवाद कही दिखाई ही नही देता ?” उसने जवाब दिया, “हाँ, 
मैं जानता हूँ । इसमे समाजवाद नही है।” 
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लोगो ने पूछा, “तो तुम समाजवादी योजना क्यो नही बना रहे हो ?” 
उसने जवाब दिया, “आज मेरी परिस्थिति नही है। वह सदर्भ नही है ।” 


लोगो ने चकित होकर कहा, “अरे ! समाजवाद के नाम पर तुमने क्रान्ति की 
और वहुसख्य जनता ने समाजवादी क्राति में, कम्यूनिस्ट क्राति में, तुम्हारा साथ दिया। 
फिर भी तुम कहते हो कि समाजवाद की स्थापना नही हो सकती ?” 

लेनिन ने कहा, “वहुसंख्य जनता क्राति में शामिल होती है, पर इतने से वह 
साम्यवादी और समाजवादी नही वन जाती ।* 

“क्यो नही वन जाती ?” 

उसने जवाब दिया, “क्राति उसके स्वार्थों के अनुकूल होती है, इसलिए वहुसर्य 
वर्ग क्रातिकारी बन जाता है। प्रतिष्ठित वर्ग समाज-परिवर्तन नही चाहता । समाज में 
जो वर्ग विपन्न, दरिद्री और अप्रतिष्ठित होता है, वही समाज-परिवर्तन चाहता है ।” 

ब्राह्मण भला क्यो जाति-मेद का निराकरण चाहेगा ? उसका तो चरणोदक पीते 
हैं लोग । चमार चाहता है जाति-निराकरण | मार्क्स ने आखिर यह क्यो कहा कि एक 
ही वर्ग का, श्रमजीवी किसान और मजदूरो का, ही सगठन करूंगा। ऐसा उसने इसीलिए 
कहा कि जो गरीब, दरिद्र और अप्रतिष्ठित वर्ग होता है, उसकी भूमिका क्राति के लिए 
अनुकूल होती है। गरीब गरीबी का निराकरण करना चाहता है, पर अमीर अमीरी 
का निराकरण करना नहीं चाहता। इसलिए गरीबों का सगठन होता है, वयोकि 
झनका स्वार्थ क्रान्ति के अनुकूल होता है । 


ऋन्ति कब सफल होती है? 


बहुजन का स्वार्थ वडा स्वार्थ है, वह निस्वार्थ नही । त्वार्थ विशाल हो जाने से 
व्यापक नही बनता । सर्वोदय बहुसख्यावाद नही है। सर्वोदय का सकल्‍्प सबके उदय 
का है। केवल बहुसख्या का स्वार्थ होने से ही वह निस्वार्थ नही बन जाता। साम्यवादी 
घोपणा-पत्र में मास और एग्रिल्स ने इस बात को स्पष्ट कर दिया है कि वहुजनो की 
क्राति तमी सफल होती है, जब बहुजनो का स्वार्थ और सर्व-जन का स्वार्थ एक 
हो जाता है | वहु-जन का स्वार्थ ही जब सर्वे-जन का स्वार्थ हो जाता है, तव वह 
शेतिहासिक परिस्थिति प्राप्त होती है, जिस परिस्थिति में क्राति सफल होती है। 

बहुजन के स्वार्थ और बहुजन के द्वेप पर भी जो क्राति आधार रखेगी, उसके 
सामने हमेशा प्रति-क्राति की विभीषिका बनी रहेगी। आखिर प्रतिक्राति का जन्म 
कहाँ से होता है ? प्रति-क्राति के बीज कहाँ होते है ? 
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लेतिन ने कहा कि किसान और मजदूरों के स्वार्थ के अनुकूल मेरी क्राति थी, 
इसलिए किसान और मजदूर मेरे साथ आये, लेकिन इतने से वे समाजवादी नही वन 
गये । स्वामित्व और सपत्ति की भावना का उनके भन में से निराकरण नही हुआ । 
उन्हें समाजवादी बनाने के लिए मुझे कुछ भावरूप प्रक्रियाओ का आश्रय लेना पड़ेगा ॥ 
एक शिक्षण की प्रक्रिया है और दूसरी प्रक्रिया है श्रमदान की । 


लेनिन से पूछा गया, “तो समाजवादी योजना तुम्हारे पास नही है ?” 

उसने कहा, ' राज्य के कानून में नही है ।” 

“सविधान में है ? ” 

“सविधान में भी नही है ।” 

“तुम कहते हो कि कानून भी समाजवादी नहीं और संविधान भी समाजवादी 
नही बना सकते । तो फिर तुम समाजवाद का विकास करोगे कंसे ? ” 

उससे कहा, “मेरी योजना में एक ही समाजवादी वस्तु है, उसका नाम है--- 

'सेबॉटनिक' । सेबॉटनिक' का अर्थ है, प्रति शनिवार को नागरिको द्वारा स्वेच्छा से 

-अ्रमदान । इसीमें से आगे चलकर काम की प्रेरणा का सवाल हल होनेवाला है 
नागरिको में स्वयप्रे रणा और स्वयकर्तृत्व, दोनो इसीमें से जागृत होनेवाले है ।” 


अपराध का प्रतिकार : अप राधी को क्षमा 


हमारी मूल बात यह थी कि हमारी क्रान्ति की प्रक्रिया में जो प्रेरणा होगी, वह 
बहुजनो के स्वार्थों की भी न हो और द्वेष की भी न हो। क्रान्ति की प्रेरणा जब मानवीय 
प्रेरणा होगी, तभी वह क्रान्ति वैज्ञानिक हो सकती है, अन्यथा नही। मानवीय प्रेरणा 
सहानूमूति की प्रेरणा होती है, जिसे विनोवा ने करुणा की प्रेरणा' कहा है और गाघी 
ने अहिसा की प्रेरणा' या प्रेम की प्रे रणा' कहा था । इसकी व्यक्तिगत मूमिका क्या है ? 
यही कि दूसरे के अपराधों को अपना अपराध मानों । हम कहते हैं कि सन्‍्त अपराध 
को क्षमा करते है, लेकिन ग्राधी ने यह नही कहा कि बुराई का प्रतिकार मत करो । 
उसने हमें बुराई का अप्रतिकार नही सिखाया । 

गाघी ने कहा, “जैसे रोग है, जैसी वीमारियाँ है, वैसे ही अपराध है ।” हम कहते 
हैं कि वीमारी का प्रतिकार करो, आग का प्रतिकार करो, ज्वालामृखी का विस्फोट हो, 
तो मनृप्यो को हटा लो | गाधी कहते है कि “मनु प्य के अन्दर की व्‌राई का भी प्रतिकार 
क्यो नही ? मेरे अन्दर भी अपराध हूँ, तो दूसरे के अपराध भी मेरे अपराध हैं, इसलिए 
दूसरे के और भेरे, सवके, अपराघो का प्रतिकार करना है, निराकरण करना है ।” 
दोष, भुटियो और अपराधो की क्षमा नही होती, उनका प्रतिकार ही होना चाहिए । 
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यह धर्म भी है, कर्तव्य भी है। अपराध का प्रतिकार करना है, पर अपराधी को क्षमा 
करना है। 


हृदय-परिवर्तंत की प्रक्रिया 


गाघी और तिलक, दोनो ने गीता पर लिखा है। तिलक ने अपने प्रति-सहयोग 
के सिद्धान्त का आधारमूत एइलोक माना है--ये यथा मां प्रपद्यन्ते तांस्तवेव भजास्थहम्‌' 
(४:११)--ो जिस भाव से मेरे पास आता है, उसी साव से मैं उसे प्राप्त होता हूँ, 
'उसी भाव से उसके साथ पेश आता हूँ ।' इसमे से तिलक ने सिद्धान्त निकाला--- 
“जढ प्रति शाठपम्‌'। अर्थात्‌ जो शठभाव से आपके पास आये, उससे आप शठ 
ह्ली बनें ।' 
परन्तु ऐसे प्रसन पर गाधी कहते है कि मनुष्य के लिए शुद्ध दया ही शुद्ध न्याय है| 
क्यो ? मैं जब कोई कार्य करता हूँ, तो मेरी मूमिका क्या होती है ? 


माँ के सामने खडा हूँ, तो माँ से कहता हूँ, “माँ, गलती तो हो गयी, अपने अचल 
में मुझे छिपा ले, अपनी भोद में मुझे जगह दे ! गलती फिर से न हो, ऐसी शक्ति दे । 
पैरा प्रेम होगा, तो उस गलती से शायद आगे चलकर बच जाऊंगा ।” 

इसी तरह हम भगवान्‌ से कहते हैं, “भगवन्‌, अवकी दफा माफ करो हे हरि, 
हुमारी लाज रखो । हमारी गलती निभा लो !” 

अर्थात्‌ मनुष्य अपने लिए क्षमा चाहता है, दूसरे के लिए न्याय | गाधी कहता है, 
+हृदय-परिवतंन का अथे है अपने लिए त्याय और दूसरे के लिए क्षमा ।” यह सहृदयता 
का, सहानुभूति का लक्षण है। दूसरे के दुख का अनुमव करता हूँ, दुसरे के सुख का अनुभव 
करता हूँ, तो दुसरे के अपराधों का भी में अनुभव करता हूँ । याने अपराधी के लिए 
नी मेरे हृदय में सहानुभूति है। यह आधुनिकतस अपराघ-चिकित्सा कहलाती है। 

प्रशत है कि समाज में से अपराध-निराकरण कैसे हो ? आज का वैज्ञानिक कहता 
है कि अपराध-निराकरण की दो प्रक्रियाएँ है : (१) समाज में अपराध के लिए अवसर 
न रहे, ऐसी परिस्थिति पैदा की जाय, और (२) अपराघी का उद्धार हो । 


गाँधी : माक्स का उत्तराधिकारी 


गाघी इससे सिफे एक कदम आगे बढता है । अन्याय का निराकरण होगा, 
अन्याय का प्रतिकार होगा और अन्यायी का उद्धार होगा यह मानवीय प्रक्तिया है। 
अब इसे कोई अवैज्ञानिक कहे, तो अवैज्ञानिकता का आरोप सह लेने के लिए हम नम्र- 
भाव से तैयार है। हमारे लिए मनुष्य विज्ञान से श्रेष्ठ है। यन्त्र बहुत वडा होगा, परल्तु 
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यन्त्र से विज्ञान बडा है और मनुष्य विज्ञान से वडा है। हमने मनृप्य को केन्द्र में मानः 
लिया है। हम जो परीक्षण करेगे, वह हमेशा अपने सामने मनुष्य को केन्द्र में रखकर करेंगे। 

इसलिए जब मे यह कहता हूँ कि क्रान्ति की प्रक्रिया वैज्ञानिक है, वैज्ञानिक होनी चाहिए, 

तो विज्ञान की जाज जहाँ तक प्रगति हुई है, उस प्रगति से लाम उठाकर वैज्ञानिक क्राति 

में भी हम आगे कदम बढाते हैं। यह पीछे कदम नही है| लोग कहते हैं कि हम घडी 
की सूइयाँ पीछे की तरफ ले जा रहे है। ऐसा नही | हम घडी की सूइयाँ आगे की तरफ 
लेजा रहे हैँ । आज घडी की सुई आकर रुक गयी है, वहाँ से आगे कोई सोच नहीं 
सकता था, वहाँ गावी आया और मार्क्स का उत्तराधिकारी वनकर आया। मास 
नें सारे मानवीय तत्त्वो का सग्रह किया। लेकिन मार्क्स का विज्ञान उसके भौतिकवाद 
के सिद्धान्तों के कारण पूँजीवाद की प्रतिक्रिया के रूप में आया | इसलिए वह उस 
अतिक्रिया के साथ कुछ पूंजीवाद के स्वरूप को भी लेकर आया । 


माक्‍्स से मेरा मतलब है--दुनिया का क्राति-विचार । मार्क्स एक सकेत है । 
दुनिया में क़ान्तिकारी विचार जिस मुकाम पर आकर पहुँचा है, उससे आगे अब क्रान्ति 
का विचार मानवीय विज्ञान की दृष्टि से हमको करना है और मानवीय विज्ञान की 
दृष्ठि से एक ऐसी प्रक्रिया की खोज करनी है कि जिस प्रक्रिया से मेद का निराकरण 
हो, अमेद की स्थापना हो, पर भेद के निराकरण के साथ मानव का निराकरण न हो । 
अगर भेद के निराकरण के साथ, बुराई के निराकरण के साय बुरे आदमी का ही निरा- 
करण हो जाता है, तव तो वह निराकरण ही नही हुआ,वह तो अज्ञान के निराकरण 
के साथ विद्यार्थी का ही निराकरण हो गया ! बीमारी के निराकरण के साथ रोगी का 
ही निराकरण हो गया ! यह तो कोई प्रक्रिया ही नही हुई। भ्रक्रिया ऐसी चाहिए कि 
जिस प्रक्रिया में मानव्य की रक्षा तत्त्वत नही, वस्तुत. हो । केवल मानब्य की रक्षा 
नही, अपितु मानव्य का अधिष्ठान जो मानव है, उसका भी सरक्षण होना चाहिए । 

फोकनेर का सन्‍्देद 

आज ससारमभर के कवि और साहित्यिक भी यही विचार कर रहे है । यानी 
आधुनिकतम साहित्य की प्रवृत्ति आज यही है । सन्‌ १९४५९ मे विलियम फोकनेर को 
जब नोबेल पुरस्कार मिला, तो उसने अपने भाषण में कहा कि “ससार में अब तक 
सर्वत्र मनुष्य एक ही चीज की राह देख रहा है। यही कि कव वम॒ गिरता है और कब 
में मरता हूँ !” इसलिए मनुष्य के व्यक्तित्व का उच्छेद हो गया है, उसका व्यक्तित्व 
पूरी तरह से विखर गया है ! जो डरता है, उसमें मानवता और व्यक्तित्व नही रह 
जाता है। आज सब जगह मानव डरा हुआ है! फिर भी मैंने अपना यह ग्रन्थ इसीलिए 
लिखा कि मैं मनृष्य को यह आश्वासन देना चाहता हूँ कि मनृप्य कभी नप्ट होनेवाला 
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डी नही है। दुनिया में चाहे प्रलय हो जाय, लेकिन मनुष्य कमी नष्ट नहीं होगा। में 
आणा का सन्देश बनकर आया हूँ । मेरा साहित्य मनुष्य का आशा-स्थल होगा । 
बहु मनृष्य को यह आपवासन और यह प्रत्यय दिलायेगा कि मनुष्य का सहार हरगिज 
नही हो सकता ।” 

यह प्रतिज्ञा ठीक है, आशा ठीक है, आश्वासन ठीक है, लेकिन प्रश्न यह है कि 
प्रयोग क्‍या होगा, प्रक्रिया क्या होगी ? आश्वासन एक हो, आशा अलग हो और प्रक्विया 
उसके खिलाफ हो, तो कैसे चलेगा ? पर आज तो वही हो रहा है। आकाक्षा शान्ति 
की है, सयोजन युद्ध का है। अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में सारी तैयारी युद्ध की भूमिका पर हो 
रही है। अन्न-समस्या का प्रतिकार युद्ध की भूमिका पर, आग का प्रतिकार युद्ध की 
'मूमिका पर, वाढ का प्रतिकार युद्ध की भूमिका पर करने की वात कही जाती है । युद्ध 
का सयोजन हो, शान्ति की आकाक्षा हो, इसमें से शान्ति के अनुकूल क्रान्ति की प्रक्रिया 
विकसित हो नही सकती। और हम तो चाहते हूँ कि शान्ति के अनुकूल क्रान्ति की प्रक्रिया 
का विकास दुनिया मे हो । अस्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में यह आकाक्षा है। इसलिए यही 
व्यावहारिक प्रक्रिया है। मानवीय विज्ञान के, यानी मेंद के निराकरण के और अमेद 
की स्थापना के अनुकूल, बुराई का निराकरण और बुरे व्यक्तियों का उद्धार--इस 
सास्क्ृतिक मूल्य के अनुरूप यही एक प्रक्रिया हो सकती है। इसलिए यही सास्कृतिक 
प्रक्रिया है, यही वैज्ञानिक प्रक्रिया भी है और अन्तर्राष्ट्रीय भी। यह प्रक्रिया अन्तर्रा- 
स्ट्रीय इसलिए है कि वह अन्तर्राष्ट्रीय आकाक्षा और ऐतिहासिक आवश्यकता के अनुरूप 
है । वैज्ञानिक इसलिए है कि भेद का निराकरण और अमेद की स्थापना के लिए वह 
सबसे अधिक अनुकूल है | 


वर्ग-संघर्ष का प्रइत 

अब वर्म-सघर्ष का प्रश्न और रह जाता है | हम वर्ग-समत्वय में विश्वास करने- 
वाने नही हूँ । वर्ग-समन्वय पुप्मत्‌' 'अस्मत्‌' प्रत्यय हैं। उसका समन्वय नहीं हो 
सकता । 'तमः प्रफाशवत्‌ विरुद्धस्वभावः । गरीब गरीब रहे और अमीर अमीर रहे 
और दोनों समन्वय करें, यह कभी हो नही सकता । बकरी बकरी रहे, शेर शेर रहे। 
बकरी भी शेर हो जाय और शेर भी थोडा-बहुत वकरी हो जाय, तो वे दोनो साथ रह 
सकते है । इसलिए वर्ग-निराकरण की आवश्यकता है | दूसरी प्रक्रिया हो ही नहीं 
सकती । अगर वर्ग-सधर्प भी होगा, तो वह सहयोगात्मक होगा और यदि सहयोगात्मक 
होगा, तो केवल एक वर्ग के स्वार्थ का और एक वर्ग के द्वेप का सगठन आज क्रान्ति 
'की प्र क्रिया नही हो सकती । एक ही वर्ग के स्वार्थ का और एक ही वर्ग के द्वेप का सगठन 
आसान जरूर है, क्योंकि गरीवो की भूमिका क्राति के अनुकूल है । लेकिन आवश्य- 
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कता को जब हम अवसर में परिवर्तित कर देते है, विवशता जिस दिन ब्रत हो जाती है, 
उस दिन मानवीय क्लान्ति का आरभ होता है । 


दरिद्रता आज गरीब आदमी की विवशता है। दरिद्रता को जिस दिन हम 
असमप्रह के ब्रत में बदल देते है, उस दिन मानवीय क्रान्ति का आरम्म होता है। संघर्ष 
कब तीक़तर वव सकता है ? जब मूखा अपनी भूख में से शक्ति प्राप्त करेगा । आज 
भूखे की भूख उसमें दीनता और विवशता पैदा करती है। भूखे की भूख जिस दिन 
उसके उपवास मे, या कभी-कभी भूख-हडताल मे परिणत हो जाती है, यानी भुखमरी 
जिस दिन उपवास मे, प्रायोपवेशव में परिणत हो जाती है, उस दिन उसमें से शक्ति 
पैदा होती है ! विवशता को भी हम पुरुषार्थ में परिणत कर सकते है ? तभी, जब 
विवशता को मनुष्य अवसर में बदल देता है। आज जो दरिद्रो की दरिद्रता है, बह 
उनकी विवशता है। आकाक्षा इनमें अमीरी की है और मजबूर है, इसलिए गरीव है । 
इस आकाक्षा को आप जब तक नही बदलेंगे, इनका हृदय-परिवर्तन जब तक नही होगा; 
तब तक एक वर्ग के सगठन से जो क्रान्ति होगी, वह मानवीय क्राति नही होगी । इस 
दृष्टि से अहिसक क्राति में वर्ग-निराकरण तो है, लेकिन वर्ग-सघर्ष उस अर्थ में नही है, 
जिस अर्थ में लोग आज तक उसे समझते आये है। वर्ग-सघर्ष यानी वर्ग का प्रतिकार; 
व्यक्तियों का प्रतिकार नही । व्यक्तियों का सहयोग है, मानव का सहयोग है। इसमें 
मानव का उद्धार है। केवल अमीरी और गरीबी का प्रतिकार है। 


निष्कर्ष 

तो, हमने देखा कि आध्यात्मिकता का नैतिकता से क्या सम्बन्ध है। क्‍या इस 
नैतिकता की भूमिका पर क्राति का आघार रख सकते हैं ? क्या नैतिक क्रान्ति दुनिया 
में कभी हो सकती है ” आज तक जो क्रान्तियाँ हुई, उन्होने क्या नैतिकता का विचार 
नही किया ? उन्होनें विचार किया। लेकिन नैतिकता को कम पाया और 
वैज्ञानिकता को अधिक पाया । वैज्ञानिकता को अधिक क्यो पाया ? विज्ञान सार्वत्रिक, 
सावंभौम है और हमारी नैतिकता साम्प्रदायिकता के कारण परिसीमित हो गयी है । 
इसलिए लोगो ने यह समझा कि नीति सार्वभौम नही हो सकती । 

क्या नीति वैज्ञानिक हो सकती है ? क्या नीति भी सा्वभौम हो सकती है ? 
जितना विज्ञान सार्वभौम है, उतनी ही मानवता सार्वमौम है। तो फिर, क्या नीति 
सार्वमौम नही हो सकती ? साव॑भौम नीति समाज में आज भी है, जिसे हम मानवता 
कहते है । वही सार्वभौम नीति का अधिष्ठान है। 

यह व्यक्त कैसे होती है ? दूसरे के दु ख में हम दुखी होते हैं, दूसरे के सुख मे हम 
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सुखी होते है । हमें दूसरे के साथ प्रेम करने में आनन्द जाता है। हम हेष का निराकरण 
करना चाहते हैँ । देप में किसीको आनन्द नही आता। इसलिए मनुष्य का जो आध्या- 
त्मिक अधिष्ठान है, वही उसकी नैतिकता में अभिव्यक्त होता है। इस नैतिकता को क्या 
हम प्रतिकार और क्रान्ति के क्षेत्र के लिए लागू कर सकते हैं ? हम अवश्य लागू कर 
सकते हैँ । आज तक हम यही तक पहुंचे है कि हम दूसरे के दुख को अपना दुख 
समझें, दूसरे की बुराई को अपनी बुराई समझें, दूसरे के अज्ञान को अपना अज्ञान समझें । 
गाघी कहता है कि हम इससे भी एक कदम आगे बढेंगे। दूसरे के पाप को और दूसरे 
के अन्याय को भी अपना अन्याय समझेंगे। उसका प्रतिकार अपना कर्तव्य समझेगे। 
अपने अपराध और अपने पाप के तिराकरण के लिए जो साघना हम करते हैं, वही साधना 
हम दूसरों के अपराध और पाप के निराकरण के लिए भी करेगे। यह प्रक्रिया सह- 
योगात्मक वन जाती है। यह प्रतिकार, यह सघर्ष भी प्रेममूलक होता है और सेवात्मक 
होता है। प्रेममूलक और सेबात्मक प्रतिकार ही 'सत्याग्रह' कहलाता है । प्रतिकार 
सहयोग में परिणत हो जाता है | इस तरह से क्रान्ति की प्रक्रिया नैतिकता में से, 
आध्यात्मिकता में से निप्पन्न होती है ।## ७ 





# विचार-शिविर, अहमदाबाद में २३३-८-/५५ का प्रात-प्रवचन ) 
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मुझसे पूछा गया है कि मैने यह वयो कहा कि कार्ल मावर्स गरीब जनता के लिए 
पहला मसीहा वनकर आया ? 

जो लोग दलित है, पीडित है, शोषित है, उनका पहला उद्धारकर्ता था मावर्स । 
उनके लिए वह पहला मसीहा बनकर आया। मै तो यहाँ तक कहता हूँ कि दस अवतारो. 
के साथ एक तरह से वह ग्यारहवाँ अवतार वनकर ही आया था। 


मावर्स की चिद्येषता 


भाव्स को गरीबो का मसीहा कहने का मुख्य कारण यह है कि यरीवी और अमीरी 
का निराकरण हो सकता है, होना चाहिए और होकर ही रहेगा, यह वात किसी भी 
पैगबर ने, किसी भी घम्मग्रवर्तक ने, किसी भी ऋषि ने या अवतारी पुरुष ने काले मावर्स 
के पहले नहीं कही थी ! यह एक ऐसी बात थी, जिसे मैं कार्ल मार्क्स की वहुत वडी 
विशेषता मानता हूँ। 

सभी धर्मों में दान का आदेश है ।कहा गया है कि जो दू खी है, जो दरिद्वी है, 
उनकी सहायता करो, मदद करो । जो कुछ तुम कमाते हो, उसमें से उन्हें दान दो । 
उनके दुख का निवारण करने की कोशिश करो । राजाओ से यह भी कहा गया है कि 
तुम राज्यी के दान कर दो। बहुत बडें-वडे अमीरो से कहा गया है कि तुम सर्वस्व दान 
कर दो। फलतः किसीने सर्वेजित्‌ यज्ञ किया, किसीने विश्वजित्‌ यज्ञ किया। इस तरह 
'किसीने सर्वस्व दान भी दिया । हरिश्चन्द्र राजा ने राज्य भी दिया। लेकिन हरिश्चन्द्र 
के दान से 'राजा' नाम की सस्था का निराकरण नही हुआ। इसी प्रकार बडें-बडे 
सपत्तिधा रियो ने अपना सर्वस्व दान दिया, लेकिन उसके कारण विश्व से अमीरी और 
गरीबी के निराकरण का रास्ता नहीं मिला। 


दान का आदेश सभी धर्मो मे है, गरीबों के साथ सहानुभूति का आदेश सभी धर्मो 
में है; लेकिन अमीरी और गरीवी के निराकरण का आदेश नही है। मावर्स की अपनी 
यह बिलकुल नयी वात थी । सबसे पहले उसने यह बात कही और उसके बाद यह कहा 
कि अमीर लोग यदि यह कहते है कि अमीरी नैसगिक नियमो से आयी और गरीबी भी 
नैसगिक नियमो से आयी, ती जिन नैसगरिक सियमों के अनुसार अमीरी-गरीबी आयी, 
उसी सृष्टि के क्षम में यह भी नियति है कि आगे चलकर अमीरी और गरीबी का निरा- 


कऋन्ति-विचार : मा्सवादी प्रयोग का अवलोकन ९श 


करण होनेवाला है और वह उनके पुरुपार्थ से होनेवाला है, जिन्हें आज हम गरीब 
कहते हैं। इसलिए जो दलित लोग यह समझते थे कि हमको तो उम्रभर इन्हीं अमीरो 
के भरोसे पर जीना पडेगा या तो इनकी कृपा पर या इनकी दान-वृत्ति पर निर्मर रहना 
पडेगा, उनमे नये पुरुषार्थ की प्रेरणा पैदा हुई। उनमें नयी आशा पैदा हो गयी। 

इस वात को समझाने के लिए माक्स ने यह कहा कि “आज तक का मानव-इतिहास 
ही ऐसा होता आया है और इसी ऐतिहासिक घटना-क्रम में यह बात होनेवाली है । 
अमीरी और गरीबी भगवान्‌ की बनायी हुई नही है । धर्म में उसका विधान नही है 
और यदि धर्म मे विधान है, तो जिम्न॒ धर्म ने अमीरी-गरीबी को मजूर कर लिया होगा, 
बह गरीब के लिए तो अफीम की गोली है।” मावर्स की यह वात मेरी बुद्धि में बहुत 
जेंचती है। 

वाइविल में लिखा है कि गरीब तो हमेशा रहेंगे ही। भगवान ने ही गरीबी वनायी, 
इसलिए कि हमे दान करने के लिए मौका मिले | मान लीजिये कि मुझे वीमारो की 
शुश्रूपा करने का शीक है, तो किसीको इसलिए वीमार कर दिया कि मुझे सेवा का 
माका मिले ! पुराने धर्मों का भाष्य जब किया गया, तो उन्होने कहा कि “मगवान्‌ ने 
गरीबी इसलिए बनायी कि हमें दान के लिए अवसर रहे ।” 


नये अथशास्त्र का निर्माण 


भावस ने कहा कि हमें ऐसा समाज वनाना चाहिए कि जिसमें न ग्रीदी रहेगी, 
न इस प्रकार के दान के लिए अवसर रहेगा। यानी अमीरी भी नही रहेगी । यह मैने” 
काल मावर्स की बहुत वडी विशेषता मानी है। उसने हमारे अर्थशास्त्र को क्राति से 
संबद्ध कर दिया। उससे पहले अर्थ शास्त्र था, लेकिन एक ने उसे स्वार्थशास्त्र' का नाम 
दिया और दूसरे ने अनर्थशास्त्र' का। मास ने खुद उसे सामाजिक विपत्ति का शास्त्र 
कहा था। भसावस ने हमारे सामने एक नया अर्थशास्त्र रखा । पर, उसका यह अर्थशास्त्र 
अर्थशास्त्र हो नहीं सकता था | उस जमाने में अर्थशास्त्र की एक विशिष्ट परिभाषा हो 
गयी थी । उस परिमापा के अनुसार माव्स ने जो कुछ कहा, उसका समावेश अर्थशास्त्र 
में हो ही नहीं सकता था । क्योंकि उसकी बातें क्रातिकारी थी और जो क्रातिकारी 
शास्त्र होता है, उसका पोथी-पडित हमेशा विरोध करते है । 


पहले के दो प्रकार के अर्थश्ञास्‍्त्री 


मास ने हमें एक बात यह बतायी कि ऐतिहासिक घटना-क्रम के अनुसार और 
सृष्टि के विकास-क्रम के अनुसार गरीबी और अमीरी ससार में आयी और अमीरी का 
ठथा गरीबी का, देनो का, नियकरण अवश्य होनेवाला है। और वह गरीव के पुरुपार्थ 
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, 


से होनेवाला है। इसे मैने वर्ग-सघवे कहा था, एक वर्ग का संगठन” कहा था। दूसरी 
शुक्र और बात उसने हमारे सामने रखी, जो अर्यशास्त्र की बात थी। उसने अर्थशास्त्र 
में कुछ क्रान्तिकारी तत्त्वो का समावेश किया । उसके पहले दो तरह के अथंशास्त्री थे । 
एक तो थे--घुराण-मतवादी, जिन्हें लोग जीर्णपतवादी' कहते हैं और कम्युनिस्ट जिन्हे 
*बुर्जञा' कहते है । यानी वे है---पूंजीवादी अर्थशास्त्री । उनके बाद के कुछ क्लासिकल' 

(अधिमानित) अर्थशास्त्री कहलाते हूँ । मावसे ने उनको अशिष्ट (वलगर) अरथशास्त्री 
कहा | ये बहुत स्थूल' अर्थशास्त्री है । पहले अर्थशास्त्रियों में एडम स्मिथ और रिकार्डो 
आते है। एक सिद्धान्त है--अममूल्य का । यानी श्रम ही मूल्य है। परिश्रम ही वास्त- 
विक आशिक मूल्य है। दूसरा है--“धन वह है, जिसके बदले में कुछ मिल सके ।' जिसके 
बदले में कुछ मिलता है, वह संपत्ति है और जिसके बदले में कुछ नही मिलता, वह संपत्ति 
नही है। या तो सपत्ति के बदले मे हमको पैसा मिले या सपत्ति के बदले में दूसरी कोई 
चीज मिले। लेकिन जिसके बदले में कुछ नही मिलता है, वह सपत्ति नहीं है । 
यह कितना अनर्यकारी सिद्धान्त था, यह समझाने की जावश्यकता नही है। रूसो और 
डॉल्स्टॉय ने इसका काफी मजाक उडाया है । उन्होने कहा कि यह खूब कहा! हवा 
के बदले में कुछ नही मिलता, तो हवा क। कोई मूल्य नही है ? पानी अगर मुफ्त मिल जाय , 
तो उसका कोई मूल्य ही नही है ? एक लेखक ने यहाँ तक लिखा है कि अब त्रैण्डी की 
ओतल बाइबिल से महँगी मिलती है, इसलिए उसका मूल्य वडा हो गया ! जिसकी 
'कोई कीमत नही लगती, उसका कोई मूल्य नही, जिसके बदले में कुछ मिलता है, उसोका 
मूल्य है, यह विनिमय का सिद्धान्त बहुत गलत सिद्धान्त माना गया। हर वस्तु या तो 
पविक्नी के लिए बनेगी या विनिमय के लिए बनेगी ) अर्थात्‌ विनिमय के लिए उत्पादन 
और विक्रय के लिए उत्पादन, यही इसका परिणाम निकला । 


अतिरिक्‍त मूल्य का सिद्धान्त 


साक्स ने अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त तिकाला । उसने पुराने अविमानित अर्थ- 
शास्त्रीय (क्लासिकल) श्रममूल्य के सिद्धान्त को मान लिया। लेकिन उस रूप में नही, 
जिस रूप में अधिमानित अर्थशास्त्री मानते थे । उस रूप में वह मान भी नहीं सकता 
था, क्योकि वह तो क्रान्तिकारी था । क्रान्ति के लिए उसने पुराने अर्थशास्त्रियों का श्रम 
ही मूल्य है, यह सिद्धान्त मान जिया। लेकिन उसने कहा कि श्रम का जो मूल्य है, उसका 
आज तक वदला नही मिलता है। श्रम मैं करूँ, लेकिन मेरी गुलामी में मुझे जिन्दा 
रखने के लिए जितना बदला मिलने की जरूरत है, सिर्फ उतना ही बदला मुझे 
परमलता है। 
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शोषण कंसे होता हैं ? 

किसान है, उसका वैल है। बैल किराये की गाडी मे चलता है । उसे तीन रुपये 
रोज किराया मिलता है। तीन रुपये रोज मे से ढाई रुपये रोज की कम-से-कम मेहनत 
है। पर बैल को जिन्दा रखने के लिए जितना जरूरी है, उतना ही सिर्फ खिलाता है ! 
निर्वाह के लिए जितना आवश्यक है, उतना ही बैल को देता है और बैल की मेहनत का 
चचा हुआ सारा फल किसान ले लेता है। यह 'शोषण' कहलाता है। 

कई शास्त्र में 'शोषण' इसे कहते है । अर्थशास्त्र में माक्स ने शोषण नाम से 
जिसकी तरफ अगलि-निर्देश किया, वह शोषण यही है कि एक आदमी की मेहनत का 
पूरा बदला उसको नही मिलता। इसका परिणाम होता है--१०० में से ९० आदमियों 
के लिए काम ही काम और १०० में से १० आदमियों के लिए आराम ही आराम | 
फलत एक ऐसा समाज बनता है, जिसमें १०० में से ९० आदमियों के लिए काम, एक 
विवशता, एक आवश्यकता हो जाती है और १०आदमियो के लिए आराम एकाधिकार- 
हो जाता है| वे आरामतलब होते है, आराम पर ही जीनेवाले होते है, आराम-जीवी 
होते हूँ, विश्राम-जीवी होते है मौर वाकी लोग श्रम-जीवी होते हैं। श्रमजीवी और 
विश्वाम-जीवी, दो वर्ग वन जाते हैं । १०० में से १० विश्वाम-जीवी, १०० में से ९० 
अम-जीवी--इस प्रकार इन दोनो के वर्ग हो जाते हैं । यह अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त 
मार्क्स का सिद्धान्त कहलाता है । 


हराम की कमाई 


मास के अर्थशास्त्र ने हमें यहाँ तक पहुँचाया। यह बहुत बडा क्रान्तिकारी सिद्धान्त 
था। उससे पूछा गया कि क्या इसका मतलब तुम यो करते हो कि मनुष्य जो कुछ 
कमाता है, उस पर उसका अधिकार नही ?” माक्से ने जवाब दिया, 'ऐसा में कहाँ 
कहता हूँ ? मै तो यह कहता हूँ कि बगेर मेहनत की जो कमाई है, उस पर मनृष्य का 
अधिकार नही ---अर्थात्‌ हलाल की कमाई पर मनुष्य का अधिकार है, हराम की कमाई 
पर नही | हराम की कमाई से मतलब है वह कमाई, जो मनृष्य को अपनी मेहनत से 
नही मिलती है, दूसरो की मेहनत से मिलती है। माक्स की परिमाषा में यह 'अनजित 
सम्पत्ति' कहलाती है। इस पर मनृष्य का अधिकार नही है। 

कम्यूनिस्ट घोषणापत्र में कहा गया है कि “अपनी मेहनत से मनृष्य जो कमाता है. 
उस पर उसका अधिकार है और उसी पर उसका अधिकार होना चाहिए ।” उसमे 
यह भी कहा गया है कि हम सारी सम्पत्ति का निराकरण करना चाहते हैँ, ऐसा कोई 
न समझे | हम केवल उस सम्पत्ति का निराकरण चाहते है, जो मनुष्य ने अपने परिश्रम 
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से प्राप्त नही की है। उस सम्पत्ति का निराकरण हम नही चाहते, जो मनृष्य को अपनी 
मेहनत से, अपने परिश्रम से प्राप्त हुई है ।” 


जितनी ताकत, उतना काम 


हमे इससे भी आगे बढना होगा, क्योकि समाजवाद का एक दूसरा भी सिद्धान्त 
है । वह यह कि परिश्रम तो उतना करूँ, जितनी मुझमे क्षमता है, और परिश्रम का 
प्रतिमूल्य उतना ही लूँ, जितनी मेरी आवश्यकता है !' आसान शब्दों में, जितनो 
ज्ाकत उतना काम, जितनी जरूरत उतना दाम । यह समाजवाद का एक बहुत्त चडा 
सूत्र है, जिसे में 'क्रान्तिकारी अर्थनीति' कहता हूँ । मुझमें जितनी क्षमता और योग्यता 
है, उतना काम मै करूँ, और जितनी मेरी आवश्यकता है, उतना ही में उसका प्रतिमूल्य 
लूँ। अब आप यदि यह कहते हैं, जो मेरी मेहनत की कमाई है, उस पर मेरा हक है' 
तो फिर जितनी मेरी क्षमता है, उतना काम मै करूँ और जितनी मेरी आवश्यकता है, 
उतना ही मै प्रतिमूल्य लूँ', इससे यह सिद्धान्त ठीक-ठीक मेल नहीं खाता । इसमें से 
समाजवादी रचना की अन्तविरोधी समस्याएं पैदा हुई । 


प्रतिदन्द्रिता का हल 


सबसे पहली समस्या यह पैदा हुई कि 'जितनी जरूरत है, यदि तुम उतने ही दाम 
दोगे, तो मै जितनी जरूरत है, उतना ही काम करूँगा । जितनी शक्ति और क्षमता है, 
उतना काम मेँ क्यों करूँ ?' प्रेरणा का सवाल उठा। रूस में भी आशिक ग्रयोग हुए 
और चीन में भी । उनमें से एक बात निकली कि प्रतिद्ृद्विता नही होनी चाहिए । होड 
बूरी चीज है। हरएक को काम के मुताबिक ही दाम दिया जाय, तो बडी प्रतियोगिता 
होगी, वडी मुश्किल होगी | यह सव नही होना चाहिए | जब यह सवाल आया, तो 
रास्ता खोजा गया । मै उसे समझौता कहता हूँ । समझोता और चीज है, समन्वय 
बिलकुल और चीज है। समन्वय का मतलव समझौता नही है ! समझौता दो विरोधी 
विचारों में होता है । मैंने कुछ छोड दिया, आपने कुछ छोड दिया। अक्सर कुछ 
आवश्यक भाग मैं छोड देता हूँ, कुछ भावश्यक भाग आप छोड देते है । दोनों के आनावश्यक 
आग मिल जाते है, लोग इसे समझौता” कहते हैं । 

समाजवादी परिस्पर्धा 

हमारी परिस्थिति कैसी है और परिस्थिति में कितना कदम हम उठा सकते हैं, 
यह सवाल रूस के सामने आया । स्टालिन ने इसमें से एक दूसरी वात निकाली । उसने 
कहा कि हम प्रतियोगिता छोड दें । हमारे यहाँ प्रतियोगिता नही, प्रतिस्पर्धा नही, 
समाजवादी परिस्पर्घा होगी । प्रतिस्पर्धा में क्या होता है ? मैं नारायण को अपने 
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के आगे नही जाने देना चाहता हूँ। नारायण थागे जाता है, वो उमकी टठाँग तोड सकूं 
नो अच्छा ही है, त तोड सदूं तो ऐसा उपाय काम में लाना चाहता हूँ कि जिसमे में 
भागे बढूँ, और नारायण पीछे रह जाय । यह होट, प्रतिस्पर्वा, प्रतियोगिता कहलाती 
हैं। यह पूंजीवाद का सिद्धान्त है। परिस्पर्धा क्या है? मैं, नारायण और प्रवोव, 
उन तीनो मे प्रवोष सबसे सुन्दर अक्षर लिखता है तो में बौर नारायण, दोनों प्रवोध की 
बराबरी करने की कोशिश करते हूँ । जो उत्कृष्ट है, सवसे अच्छा है, उसकी बराबरी 
करने की कोशिश वाकी सव करें, यह समाज॑वादी परिस्पर्धा कहलाती है। तो रुस ने 
परिस्पर्षा का सिद्धान्त मजूर किया। इसका प्रतिनिधि स्टेकेनाब हुआ। लेकिन उसमें 
से सिद्धान्त वया निकला ? वहीं सिद्धान्त निकला, जिसका डर था। दाम के लिए काम 
करने की जो गुलामी थी, वह तो गयी, लेकिन उसकी जगह आया, जैसा और जितना 
काम, वैसा और उतना दाम' | काम के मुताविक दाम। यह वीच की परिस्यिति मायी। 
रस और चीन मे भी आज जो प्रयोग हो रहे हैं, वे इसी सिद्धान्त को लेकर हो रहे है । 
अब सवाल है कि इससे आगे हम समाजवादी प्रेरणा की ओर कैसे कदम बढायें ? 


अगला कदम : श्रम हमारा कतंव्य 


पूजीवाद में दया था ?-झम-से-कम फाम, ज्यादा-सेल्यादा दाम) इससे तो वे आगे 
चले गये। जितनी ताकत उतना काम, जितनी जरूरत उतना दाम--यह हुआ प्माज- 
चाद का सिद्धान्त । उसे वे समाजवाद में अभी विशेष चरितार्थ नही कर सके । इमलिए 
समाजवाद के आदर्श एक कदम पीछे, पृजीवाद की पद्धति से दो कदम आगे, ऐसे मुकाम 
पर आकर वे लोग पहुंचे हैं। इसका मुख्य कारण यह था कि उस सिद्धालत में थोडी-ती 
चरुटि रह गयी थी। उन्होने सिद्धान्त माना कि श्रम तो मूल्य है और अतिखित श्रम का 
मूल्य जो छे लेता है, वह 'शोपण' करता है। इसलिए शोपण के निराकरण के लिए 
श्रम के अतिरिक्त मूल्य का परिहरण होता चाहिए। वह किसीकों नहीं मिलना चाहिए, 
उसका निराकरण होना चाहिए। लेकिन क्या श्रम ऐसा मूल्य रहेगा कि जिसका 
प्रतिमूल्य उस व्यवित को मिलता चाहिए ? अपनी मेहनत की कमाई पर भी क्या 
भनृष्य का हक होगा ? यहां हमारा सुन्नाव यह है कि श्रम भो प्रतिमृत्य के लिए नहीं 
होगा । श्रम हमार कतंव्य होगा ओर श्रम का फल सारे समाज का होगा। गाधी ने 
इसे दारीर-अम का व्रत कहा। फ्रेच सोशलिस्ट सेप्ट साइमन ने कहा कि हमारा परिश्रम 
ही हमारा चारिश्य होगा, हमारा परिश्रम ही हमारा गुण होगा। मगवदगीता के 
शब्दों में हरएक का विशिष्ट धर्म ही हरएक का स्व होगा! 

हमे देखना है कि उत्पादक परिथ्रम सामाजिक मूल्य कब बनेगा ? जब परिथ्रम 
ओर ब्त होगा और परिश्रम के फल पर मेरा अधिकार नही होगा, यानी उत्पादक का भी 
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अधिकार नही होगा, उस पर सारे समाज का अधिकार होगा । यानी यदि हम श्रम के 
मूल्य में एक कदम आगे वढाते है, तो समाजवाद का वह जो आदर्श था कि जितनी क्षमता 
होगी, उतना तो मैं काम करूँगा और जितनी आवश्यकता होगी, उतना दाम लूँगा-- 
उसमें और श्रम-मूल्य के सिद्धान्त मे जो एक विरोध-सा मालूम होता है, उसका हम 
समाज में से निराकरण कर सकेंगे । 


निष्कर्ष 
मार्क्स ने हमें क्या सिखाया ? उसने समाज को कौन-सी ऐसी वात दी, जिसे हम 

क्रान्तिकारी' कह सकते हैँ ? उसने हमें सवसे पहली बात यह दी कि गरीबी और अमीरी 

भगवान्‌ की बनायी हुई नही है। गरीबी और अमीरी घर्म नही हो सकता और अगर 
बह धर्म है, तो उस घर्म को मी हमें नशा मान लेना चाहिए | उस घर्म को हमें गलत 

भान लेना चाहिए। गरीबी और अमीरी जिस विकास-क्रम में आ गयी, उसी विकास- 

क्रम में सृष्टि के नियमो के अनुसार और ऐतिहासिक धटनाक्रम के अनुसार उनका 

मिराकरण होनेवाला है और गरीवो के पुरुषार्थ से होनेबाला है । यह एक वहुत बड़ा 

आशापूर्ण सदेश मास ने हमें दिया। इस गरीवी और अमीरी के निराकरण के लिए. 
एक नये क्रान्तिकारी अर्थशास्त्र का भी उसने उपक्रम किया। मावस ने हमारे सामने 

इस नये क्रान्तिकारी अर्थशास्त्र के दो पहलू रखे। एक तो यह कि मनुष्य की जीविका के 

साथ उसके जीवन में भी वहुत वडा परिवतंन होता चला जाता है। लोगों ने यह मान 

लिया है कि केवल जीविका से ही परिवर्तन होता है। यह मास का पूरा कहता नहीं 

है। लेकिन यह सबने माना है कि मनुष्य की जैसी जीविका होती है, वैसे ही उसके 

सस्कार बनते हैं और वैसा ही उसका जीवन वनता है। इसलिए जीविका के उपाज॑न 

की पद्धति में जब परिवर्तन होता है, तव क्रान्ति होती है। जीविका के उपाजेन की पद्धति 

में जो परिवर्तत होता है, वह परिवर्तत मनृष्य करेगा। लेकिन, पूंजीवाद में से वहू 

परिवर्तेन किन सिद्धान्तो को लेकर होगा ? तो उसने यह कहा कि केवल प्रतिमूल्य के 

लिए जो सपत्ति होती है, उसे सपत्ति मानना गलत है। श्रम ही मनृष्य की सपत्ति है, 

क्योकि श्रम से संपत्ति का निर्माण होता है। श्रम यदि सपत्ति है, तो श्रम का प्रतिमूल्य 

मनुष्य को सिलना चाहिए। जो श्रम करता है, उसे उसका प्रतिमूल्य मिलता चाहिए। 

लेकिन आज क्या होता है ? श्रम एक करता है और श्रम का पूरा-पूरा प्रतिमूल्य उसको 

नही मिलता । अतिरिक्त मूल्य' उसमें से निकलता है और जो भत्तिरिकत मूल्य है, 

वह मालिक ले जाता है, इसलिए 'शोपण' होता है। इस शोषण के निराकरण के लिए: 
इस अतिरिक्त मूल्य को मालिक के कब्जे में, मालिक की जेव में, नही जाने देना चाहिए 8 
इस प्रकार की क्रान्ति हमे करनी होगी। यह विचार मादर्स ने हमें दिया । 
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मावस के और समाजवाद के विचार में एक वात यह भी थो कि जितनी ताकत 
हो, उतना काम करो और जितनी जरूरत हो, उतना दाम लो । जरूरत के अनुमार 
ही दाम यदि मुझे लेने हैं, तो मेरी मेहनत का पूरा प्रतिमूल्य मुझे मिलना चाहिए। हम 
इस सिद्धांत को स्वीकार नहीं कर सकते । तब क्या सिद्धान्त होगा ? मेहनत मेरा परत 
होगा, मेरा कर्तव्य होगा और मेहनत के प्रतिमूल्य का समाजीकरण हो जावगा । 
अब कोई उसे राष्ट्रीकरण कहेगा, कोई उसे समाजीकरण कहेगा। आप उसे चाहे 
जो नाम दे, विनोवा जैसा मनुष्य कहेगा कि संपत्ति सब रघुपति फे आही।' हमारी 
भेहनत का जो कुछ फल होगा, वह भगवान्‌ का समझा जाय, वह रघृपति का समझा 
जाय--मेहनत करनेवाले का भी न समझा जाय । इसे गावी ने उत्पादक गरीर-श्रम 
का ब्रत' कहा है 0 ७ 


# विचार-शिविर, २३-८-/५५ का माय-प्रवचन | 
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आप सब लोग मेरे साथ यह अनुमव करते होगे कि दिनकर भाई यहाँ आये, यह 
हमारे लिए बहुत अच्छी वात हुईं। वौद्धिक औदार्य हम सर्वोदय के विचारको में बहुत 
कम है। आप यह न समझें कि दादा धर्माघिकारी को मैं उनसे अलग कर रहा हूँ। 
सर्वोदय के सिद्धान्त में, सर्वोदिय के विचार मे, बौद्धिक प्रामाणिकता का यह सबसे बडा 
लक्षण है कि जितनी निप्ठा बढती जाय, उतना आग्रह कम होता चला जाय । विचार- 
पद्धति की भी एक आसक्ति होती है। वह कम होती चली जाती है, सत्य की निप्ठा 
बढती चली जाती है। लोगो ने यह्‌ मान लिया था कि अब दुनिया में यही दो प्रतिमल्‍ल' 
रह गये है--एक साम्यवादी और दूसरे गाघी के ये सत्याग्रहवादी लोग ! इनमें से 
किसी एक ने दूसरे को परास्त कर दिया, तो वाकी के तो सब पहले से ही परास्त हो 
चुके हैं । 

यहाँ हम सह-विचार के लिए आये हैं, कुश्ती के लिए नही । इस दृष्टि से मै उनका: 
बहुत उपकार मानता हूं । 


साम्यवाद का प्रश्न 


दिनकर भाई ने यहाँ तक हमें पहुंचाया है कि वगैर कशमकश के यदि परिवर्तत 
हो जाय, तो इससे अच्छी चीज और कोई हो तहीं सकती | अगर मिश्री से हमारी 
खाँसी मिट जाती है, तो फिटकरी की जरूरत नही है। फिटकरी हमें खानी पड़ेगी 
या नही, यह हमारी और उनकी निर्णय-शक्ति का और निरीक्षण-शक्ति का भेद है। 
इसका निर्णय किसी प्रयोगशाला में नही हो सकता । इसकी एक ही प्रयोगशाला है--- 
क्राति की प्रक्रिया और सामाजिक जीवन । वही पर इसका निर्णय होगा। पूजीवाद ने 
रक्त चूस लिया और जो मानचता के छूंछ फेंक दिये है, वही आज हमारा सावन है,. 
वही सामग्री है। लेकिन नयी क्रान्ति के लिए नये मानवो का निर्माण कंसे हो ? जैसे 
आम आप पाल में पका लेते है, वैसे आदमी नही पकाये जा सकते । उन्हें क्रान्ति के ही 
क्षेत्र मे आना होता है, वहाँ प्रयोग करने होते है, उसीमे से मनुप्य तैयार होते है । यहाँ 
तक हमें लाकर दिनकर भाई ने इनना कहा कि अगर यह हो सकता है, तो वाछुनीय 
है, इष्ट है। लेकिन तुम कहो कि हिंसा निपिद्ध है, तो उतना हम मानने को तैयार 
नहीं। कम-से-कम तुम उसे 'आपद्धर्म' के रूप में तो मानो । जैसे, सर्जन मुझसे कहता है. 
कि “दादा, इस वक्‍त तू अगर उँगली कटवा लेता है, तो तेरा पैर वचता है, इंस वक्‍त 
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तू उंगली अगर नही कटवायेगा, तो आगे पर हो काटना पड़ेगा और फिर शरीर ही काट 
लेता पडेगा । इसलिए उँगली काटने का मौका तो आज है या फिर कभी नही है। 
तो अब बता, नश्तर लगाऊँ या न ल्गाऊँ ?” हमारे सामने साम्यवाद का यह सवाल 
है। इस सवाल का जवाब दलील से नही दिया जा सकता, शास्त्रार्थ से नहीं दिया जा 
सकता, प्रयोग से ही दिया जा सकता है। 


कान्ति की प्रक्रिया कैसी हो ? 


क्रान्ति कृत्रिम रूप से नहीं हो सकती । वह किसी पर लादी नहीं जा सकती । 
मार्क्स ने हमें एक वात सिखा दी कि जिसका स्वार्थ क्रान्ति के अनुकूल होता है, उसका 
संगठन यदि कर लो, तो क्रान्ति की प्रक्रिया स्वाभाविक और सुलम हो जाती है। जो 
गरीब है, जो श्रम-जीवी है, उन्हें गरीवी का निराकरण करना है। इसलिए उसका 
संगठन कर लो । इसमे मैंने एक ही वात जोडी थी कि गरीब के पुर्पार्थ की प्रेरणा में, 
उसकी चेतना मे, क्रान्तिकारी तत्त्वो का भी समावेश हम कर सके। क्रान्ति की प्रक्रिया 
में ही ऐसी योजना होनी चाहिए कि जो क्रातिकारी हो, उसकी चेतना मे क्वान्ति के मूल्यों 
की प्रेरणा हो। क्रातिकारी पक्ष का तो हृदय-परिवर्तन पहले से होता चाहिए। लेनित 
का ही हृदय-परिवतंन व हुआ होता, तो क्या वह क्राति करता ? क्रांतिकारी का अपना 
हृदय-परिवर्तत और मत-परिवर्तन हो ही जाता है। जिसका हृदय-परिवर्तन और 
मत-परिवर्तन हो चुका है, वह 'क्रातिकारी पक्ष कहलाता है। भव मेरा कहना यही है 
कि जिस जनता के लिए और जिस साधारण नागरिक की तरफ से हम क्राति करते 
हूँ, क्राति की प्रक्रिया में ही कोई ऐसी योजना हो कि उस साधारण नागरिक का' हृदय- 
परिवर्तन भी साथ-साथ होता चला जाय। पुसुपार्थ की इस प्रेरणा के साथ-साथ ही उसमे 
यह नवचेतना भी आती चली जाय । 


अहिसा और विवशता 


दिनकर भाई ने कहा कि विवशता में से यदि आप अहिसा का रास्ता लेगे, तो वह 
पहले से ही दूषित हो यया। वात तो ठीक है। शस्त्र होते तो ? उत्तम पक्ष शस्त्र 
माना जाता । नहीं है, इसलिए निशस्त्र प्रतिकार। तो यह आपकी अहिंसा ही गोण 
हो गयी। आपका सत्याग्रह ही यौण हो गया। वे कहते हूँ कि प्रतिपक्षी के पास शस्तास्त्र 
हैं, सेना है, जनता के पास नही है, इसलिए हम विवश हैं। और, जो विवश हैं, कमजोर 
है, उनका हथियार यदि अहिसा वन जाय, तो अहिंसा में आगे चलकर कभी भी कोई 
शवित नही आ सकती । गाबी जिसे कमजोरो की अहिंसा कहा करता था, उसमे क्राति- 
कारी शक्ति नही आ सकती । में दिनकर भाई की वात अपनी मापा में रख रहा हूँ। 


श्ण्र सर्वोदिय-दर्शन 


इसका निराकरण मैने यह रखा कि मनुष्य की जो विवशता होती है, उस विवशता को 
वह जब अवसर में बदल देता है, तव उसमे क्रान्ति की चेतना आती है! 


हिंसा का सप्तर्थन कोई नहीं करता 


जो लोग शस्त्र को निपिद्ध नही मानते, सशस्त्र क्राति को जिन्होंने निपिद्ध नही 
माना है, ऐसे लोगो ने एक परिस्थिति में शस्त को या हिंसा को अनिवार्य भले ही मान 
लिया हो, लेकिन आज की दुनिया में शस्त्र को और हिंसा को वाछतीय तो कोई भी 
नही मानता। वे कहते हूँ कि हिसा कमी-कमी आवश्यक हो जाती है, मले ही वह अपने 
में अनिष्ट हो । अहिसा से काम यदि हो सके, तो इष्ट है, वाछनीय है, नहीं हो सकता, 
तो हम यह नही करेंगे कि हम अपना उद्देश्य ही छोड दे और चुप बैठे रहें तथा समय चूक 
जायें। में समझता हूं कि हमको ऐसे लोगो से विवाद करने की कोई आवश्यकता नहीं 
है। दुनिया मे हिसावादी कोई नही होता ) जो हिंसा से काम लेता है, वह अपने काम 
के लिए हिंसा की आवश्यकता मानता है और यह भी मानता है कि वह कम-से-कम 
हिंसा करेगा | जहाँ-जहाँ मनुष्य ने हिंसा की है---मैं सिर्फ साम्यवादियों, समाजवादियों 
की वात नहीं करता--अत्याचारी-से-अत्याचारी मनुष्य भी हिंसा का समर्थन इसी 
आधार पर किया करता है कि परिस्थिति में जितनी कम-से-कम हिंसा मैं कर सका, 
उतनी मैने की है। यानी इस सिद्धान्त को वह मानता है कि हिंसा कम-से-कम करनी 
चाहिए। इससे कया सिद्धान्त निकला ? यही कि हिंसा के बिना काम कर त्क, तो 
उत्तम है; पर यदि हिसा करनी ही पडे, तो कम-से-क्रम करूँगा | अर्थात्‌ जहाँ तक 
हो सके, हिंसा से हमको बचना है। इसलिए मैने कहा कि ऐसी हालत मे क्राति की यदि 
हम कोई ऐसी प्रक्रिया खोज सकें कि जो शस्त्र-निरपेक्ष हो सके, तो वह अधिक बांछ- 
नीय, अधिक शास्त्रीय और आज की परिस्थिति मे अधिक अनुकूल प्रक्रिया होगी । 


विवज्ञता अवसर में बदलें 


मानव-अकृति के अनुकूल, अपने सामाजिक आदर्शो के अनुकूल और आज की 
सामाजिक आकाक्षा के अनुकूल हम निःशस्तीकरण चाहते है । दुनिया से शस्त्र 
की सत्ता का अंत हम कर देना चाहते है, इसलिए हम विवशत्ता को अवसर में परिणत 
कर देना चाहते है । गांधी ने यह वात इस देश में करने की कोशिश की । चाहे वौद्धिक 
भय हो, चाहे वैचारिक भय हो, चाहे भावनात्मक मय हो, भय जहाँ पर आता है, वहाँ 
किसी प्रकार की अहिसा नही रह सकती । सद्विचार तो वहाँ विलकुल नही रह सकता। 
शारीरिक भय सस्कार से आता है। घम्म से अगर यहाँ बंदूक वज जाय और गोली 
चले, तो हम सव अपने-आप सिहर जायेगे, मन से चाहे भले ही डरे तहों। इतना मय तो 
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मानने को मैं भी तैयार हूँ। लेकिन यदि हमारी वृद्धि में अपने औौर दूसरे के विचार के 
बारे में कही मय छिपा हो, तो वह हमारी सारी क्राति की प्रक्रिया को ही दूपित कर देगा। 
गाघी ने क्या किया ? देश का नि शस्त्रीकरण हो गया था। हमारे हाथो में हथियार 
नहीं थे। सशस्त्र क्रातिवादियों ने कहा कि बगैर हथियारो के क्राति नही हो सकती । 
अग्रेजी फौज में बगावत भी नही हो सकती । अत सशस्त्र क़ाति की सारी चेष्टाएँ 
आतकवाद में खो गयी। किसी भी क्राति में, कम्युनिस्ट क्राति में मी, आतकवाद क्राति- 
कारी नही माना गया है। वैज्ञानिक क्राति की प्र क्रिया मे आतकवाद का कोई स्थान नहीं 
होता। हमारे यहाँ के जो सशस्त्र क्रातिकारी थे, वे तो आतंकवादी वन गये और वे 
दूसरे दरवारी क्रातिकारी माने गये, जो विधानवादी थे। 'समझाओ और मघुर 
युक्तिवाद करो, यह विधानवादियो का सिद्धान्त था। ऐसे वक्‍त, जनता को जब विवशता 
का अनुभव हो रहा था, गाधी आया और उसने कहा, “मेरी वात मानोगे ?” अब लोग 
क्या करे ? दूसरा कोई रास्ता ही नही था। कहा, “मानने को तैयार है ।” 

“अहिंसक बनोगे २” 

अहिंसा के भी हमने मानो खाने बना लिये थे । जब हम मछलियाँ चुगाते है, तब 
अहिंसा के खाने में चले जाते है। लेकिन अहिसावादी होते हुए भी आदमियो का बाजार 
में बैठकर शोषण करते है, तो वाणिज्य के खाने में चले जाते है। गोल्डस्मिथ ने गाया 
था--ईमान वहाँ पर खतम हो जाता है, जहाँ व्यापार बहुत दिनो तक फैलता है। 

हम लोगो को यह आदत थी । गाघी से कहा कि तुम स्व॒राज्य की लड़ाई की हद 
तक हमसे अगर 'अहिंसा' कराना चाहते हो, तो ठीक है। अग्रेजो के लिए अहिंसा हम 
मानते हूं । इतनी अहिंसा का स्वीकार हमने गाधी के जमाने में किया। 

हमें जितनी अहिसा सथी, उतनी सफलता मिली। अग्रेजों को हमने अहिसा से 
ही जीता, यह दावा किसीका नही है। कोई कहता है, जागतिक परिस्थिति पैदा हुई, 
ऐतिहासिक घटना-चक्र इस तरह से आया । यह सव हम मान लेते हैँ । लेकिन जितना 
कुछ अहिसा का अश हमारे जीवन में आ सका, उतनी ही सफलता मिली, उससे अधिक 
नही । 


निर्भयता की युव्ति 


गावी ने हमसे कहा कि भाई, तुम्हारे पास हथियार तो है नही, और तुम यह 
कहते हो कि अग्रेजो की फौज में भी हम वगावत नही करा सकते, असल में फौज तो 
अग्रेजों की है नही, फीज तो हमारी है। मारतवासियों की फौज, भारतवासियो का पैसा, 
भा रतवासियों के हथियार और भारतवासियों की ही गरदन--यह अग्रेजो का हिसाब 
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था। हाथ भी हमारे, हथियार भी हमारे और कटनेवाली गरदन भी हमारी, हथियार 
खरीदनेवाले पैसे भी हमारे ! इससे अधिक सस्ता राज दुनिया में होगा कहाँ ? फिर 
भी उस सेना में हम वगावत कर सकते है, ऐसा नही पाया गया, तो मेरे पास एक युक्ति 
है। जिसके हाथ में हथियार नहीं है, वह अगर हथियार से डरना छोड़ दे, तो हथि- 
यार बेकार हो जाते है । हथियारों का प्रतिकार करने के लिए दो ही उपाय है---एक 
आकारात्मक और दूसरा गुणात्मक । एक तो हमारे पास जो हथियार हो, वे गुण में 
और परिणाम मे श्रेष्ठ हो या फिर हमारे पास जो शक्ति हो, वह गुण में अधिक हो, 
श्रेप्ठ हो । जो शक्ति हमारे पास हो, वह प्रतिपक्षी की शक्तित से श्रेष्ठ हो या फिर प्रति- 
पक्षी की शक्ति को ही हम अपनी शक्ति वना सके । जनता के पास सरकार से ज्यादा 
और अच्छे हथियार होगें, यह तो हो नही सकता । तो फिर सरकार के जो हथियार हैँ 
और सरकार की जो फौज है, वही जनता की फौज है, इसलिए उसे अपनी तरफ मिला 
लो। यह प्रक्रिया सशस्त्र क्राति की प्रक्रिया” कहलाती है। गाधी ने कहा कि आखिर 
इसका मतलब तो यह हुआ कि भरोसा हमारा हथियार की शक्ति पर रहा । हथियार 
की शक्ति का प्रतिकार करने की कोई हथियार से श्रेयस्कर शक्ति हमारे पास नही 
आयी । इसका मतलब होगा कि शस्त्र-शक्ति का कोई नेतिक पर्याय हम नहीं खोज 
सके और उसका प्रयोग अपने जीवन में नही कर सके । प्रश्न है कि फिर हम आरभ 
कहाँ से करे ? 


आरम्भ कंसे करें ? 


गावी ने कहा कि शस्त्र से डरना छोड देने से इसका आरम होगा । जिसके हाथ 
में शस्त्र नही है और जो शस्त्र से नही डरता, उसकी सिर्फ जान ही ली जा सकती है और 
जान तो चाक्‌ से भी ली जा सकती है। फिर उसके लिए मशीनगन की क्या जरूरत 
है? जब निःशस्त्र व्यक्ति कहता है कि तू मेरी जान ले ले, तो वह जान लेने से घवराता 
हैं। इसलिए हमारे वहुजन-समाज की एक बहुत बडी शक्ति यह हो सकती है कि वह 
हथियारों का भय छोड दे । 
हथियारबद आदमियो के सामने हथियार काम करता है ! निहत्थे आदमी के 
मन में हथियार होगा, तब तक दूसरे का हथियार तो काम करने ही वाला है। क्योंकि 
"मेरे मन में ऐसा लगा रहता है कि क्‍या करूँ, मेरे हाथ मे हथियार नही है, होता तो में 
भी मजा चख्रा देता | तू मुझे मार रहा है और मैं मार खा रहा हूँ, इसमें मेरी बहादुरी 
तो है, लेकिन मेरे हाथ में भी ऐसी लाठी होती, तो मजा चखाता !' मन्र में ऐसा भाव 
होता है, ती उसी मात्रा में अहिसा कमजोर पड जाती है। गाघी ने विचार में अहिसा 
की वात कही थी । मतलब यही' है कि विचारपूर्वक हमने उस सावन का स्वीकार 


सर्वोदय झौर साम्यवाद श्ग्पू 


किया हो। यह हमारा इस वक्‍त सबसे अच्छा उपलब्ध साधन है, इसका स्वीकार हमने 
विचारपूर्वक कर लिया हो । इसमें ऋषियो-मुनियों की कोई बात नही है। कोई भी 
भादमी इसे कर सकता है । शर्त इतनी ही है कि वह बहादुर हो। यह मल का घर्म 
है। जिसके चित्त में जितनी शवित होगी, उतना वह स्वीकार करेगा । 


गांधी की प्रक्रिया का विनोवा द्वारा प्रयोग 

गावी ने एक क्षेत्र में यह प्रक्रिया बतलायी, दूसरे क्षेत्र में इसी प्रक्रिया का प्रयोग 
विनोवा कर रहे है। वे कहते हूँ कि हमे सपत्ति का निराकरण करना है, वर्ग का 
निराकरण करना है। वर्ग और सपत्ति का अधिष्ठात क्या है, इसका आधार क्या 
है ? स्वामित्व को भावता और अपनी सपत्ति रखने की मावना ) मैं अपनी सपत्ति 
रखूंगा और अपना स्वामित्व रखूंगा | तेरे पास सपत्ति नही, तेरे पास स्वामित्व नही । 
जिनके पास स्वामित्व है और जिनके पास सपत्ति है, उनकी सत्ता है। मास ने कहा 
हैं कि राज्य उन लोगो का उपकरण हो जाता है, जिनके हाथ मे मालकियत होती है। 
मालिक और सत्ताघारी, ये दोनों परस्पर पोपक और सहायक वन जाते हूँ। यही 
पूंजीवादो सदर्म कहलाता है। पूंजीवाद के सदर्म में जो सत्ताधारी पक्ष होता है, उसका 
हम बहुत अधिक उपयोग नहीं कर सकते। इसलिए विनोबा ने कहा कि क्वाति आज 
तो सत्ता-निरपेक्ष ही हो सकती है। मत्ता-निरपेक्ष का अर्थ लोगो ने वहुत कुछ दूसरा 
कर लिया था। शासन-मुक्त को सत्ता-निरपेक्ष से एकदम जोड दिया था। सत्ता- 
निरेन्न के दो अर्थ है । एक तो यह कि हमे शासन-मुक्त समाज की ओर जाना है, 
इसलिए विधायक नागरिक-शक्ति और नागरिक-चारित्य का विकास करना है। 
दूसरा यह कि आज के संदर्भ में सत्ता का उपयोग भी शान्ति के लिए यदि करना हो, 
तो बह जनशवित के अधिप्ठान के बिना नहीं हो सकता। अत. उसके लिए जनशक्ति 
का विकास करना होगा। गावी ने विवशता को अवसर में बदल दिया। कहा कि 
“अपनी नि शस्प्रता को तुम अहिसक वीरता में बदल देते हो, तो तुम्हारी विवणता में 
से शक्ति पैदा होती है।” बिनोवा कहता है कि हम दरिद्रता को ही अगर अपरिय्रह 
की मनोवृत्ति में बदल देते है, तो आज जो हमारी 'विवगता' है, वह हमारा 'अवसर' 
बन जाती है। 

अमीरों का हृदय-परिवर्तंन 

लोग कहते है कि अमीरो का हृदय-परिवर्तन जल्दी नही होगा, तो विनोबा कहते 
हैँ कि अमोरो के हृदय-परिवर्तन का ठीका मुझ पर छोड दीजिये | बहुसरु्य गरीब हैं, 
जो गरीबी का निराकरण करना चाहने है । उनका, अगर सौ में से नव्बे का, हुदय- 
परिवर्तन हो जाता है, उनमें से सम्पत्ति और स्वामित्व की मावना का निराकरण हो 
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जाता है, तो सौ में से दस की सपत्ति और स्वामित्व की भावना में यह शक्ति नहीं 
रह जाती कि वह समाज में ठहर सके | अमीरो का हृदय-परिवर्तन करने के लिए, 
उनमें सपत्ति और स्वामित्व की तरफ से एक नया रुख पैदा करने का प्रयास करना 
होगा। उनका तो एक सस्कार वन गया है। इसलिए वैसी परिस्थिति बनानी पडेगी। 
उन पर जो दवाव आयेगा, वह जिसे आप भामूली अर्थ में 'दवाव' कहते है, वैसा नही 
होगा । परिस्थिति में जब परिवर्तन होता है और उस परिस्थिति के अभिमुख मनुष्य 


को होना पडता है, मे उसे 'समयज्ञता' कहा करता हूँ, 'दवाव' नही । 


पूँजीवादियों की भूमिका 


हैरी पालिट कम्युनिस्ट पार्टी का एक अध्वर्यू रहा है! पिछले महायुद्ध के समय 
इसने एक किताब लिखी, हाऊ दु विन द पीस' (शान्ति कैसे जीते ? )। उसमे पूंजी- 
वादियों की मूमिका का सवाल आता है। उस वक्‍त रूस और इग्लैण्ड एक ही पक्ष में 
लड रहे थे। इग्लैण्ड के जितने पूंजीवादी थे, वे भी रूस की विजय चाहते थे और 
हिंटलर की पराजय चाहते थे । तो इनकी भूमिका प्रगतिशील हो गयी | पालिट ने 
उस वक्‍त लिखा कि अब वह जमाना आ रहा है कि जब इग्लैण्ड जैसे देश के पूँजीपति 
भी अपना हित इसमें समझेंगे कि पूँजीवाद का निराकरण होना चाहिए । उनका स्वार्थ 
क्राति के बिलकूल अनुकूल तो नही होगा, लेकिन अग्नतिकूल वन जायगा, क्योकि वर्ग- 
रचना वदल रही है। वर्ग-रचना की जो कल्पना मार्क्स ने की थी, उसके बाद वर्गों 
का नवशा धीरे-धीरे बदलता रहा है। उस नक्शे के मुताबिक अब वह जमाना आ रहा 
है कि जाज तक जिनका स्वार्थ क्राति के प्रतिकूल था, उनमें से बहुतों का स्वार्थ क्राति 
के अप्रतिकूल हो जायगा। यानी अमेरिका और रूस का सह-अवस्थान हो सकेगा, सह- 
अस्तित्व रह सकेगा । 


भूदान की प्रक्रिया का वास्तविक अर्थ 


इसलिए विनोबा कहते हैँ कि जिस तरह से अग्रेजो को मालूम हो गया कि उनका 
साम्राज्य अधिक दिन रहनेवाला नही है, राजाओं को जैसे मालूम हो गया कि हमारी 
ये रियासतें ज्यादा दिन रहनेवाली नही है, उसी तरह से जो समयज्ञ पूँजीपति है, उनके 
ध्यान में समय की गति आयेगी, कालपुरुष के पद-चिह्न वे देख लेंगे। उन्हें एक तरफ 
से इसका ज्ञान करा देना, समय का भान करा देना और इूसरी तरफ से जिनका 
स्वार्थ क्राति के अनुकूल है, उनमें सार्वत्रिक यानी सार्वजनिक क्राति की प्रेरणा पैदा 
करना, उन्हीमें से स्वामित्व और सपत्ति की भावना का निराकरण कर देना--यही 
दान की प्रक्निया का असली अर्थ है। 'मूमिदान', सपत्ति-दान' और श्रम-दान' के 
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द्वारा हम भूमि, सपत्ति और श्रम, तीनो को वाजार से उठा लेना चाहते है और मनुष्य 
के लिए स्वायत्त बना देना चाहते हैं। जो चीज बाजार मे सौदा वन गयी है और 
जो चीज मजुप्य की विवशता का कारण हो गयी है, उसे अवसर में परिणत कर देने की 
प्रक्रिया भूमिदान-यज्ञ की प्रक्रिया है। 

यह है आज की वैज्ञानिक परिस्थिति मे और आज के आधिक सदर्स में भूमिदान 
की भूमिका । इन सिद्धान्तों के अनुरूप आज इस देश में विधायक रूप से तथा जनता 
के स्वतस्त्र पुरुषार्थ से सत्ता-निरपेक्ष पद्धति द्वारा आधिक क्राति करने का एक प्रयोग 
हो रहा है। दुनिया में क्रांति का समर्थन और प्रतिपादन करनेवाले जितने लोग हैं, 
उनका यदि सक्रिय सहयोग हमे न मिले, तो भी उनकी शुभाकाक्षा के अधिकारी तो 
हम बन ही सकते हूँ ॥॥ ७ 


है विचार-शिविर में २३-८-'५४ को गुजरात के साम्पवादी नेता श्री दिनकर मेद्षता के 
प्रवचन के उपरान्त किया गया प्रवचन । 


क्रान्ति का अर्थ :८: 


हम इस परिणाम पर पहुँच चुके है कि क्राति का साधन मनुष्य-स्वभाव के अनुकूल 
होना चाहिए। भनृष्य-स्वमाव मनुष्य की विशेषता में है। प्‌ के साथ मनुष्य की जो 
समानता है , वह मानवता नही है| मनृष्य की मानवता उसकी विशिष्टता का नाम है। 
दूसरे किसी प्राणी मे जो वात नही पायी जाती, और मनुष्य में पायी' जाती है, वही 
मनुष्य की विशेषता है। मनुष्य निसर्गानुगामी नही है, प्राकृत नही है। मनुष्य सस्कृत 
है और उसका आज का बहुत-सा स्वभाव सस्कारजन्य है। मनुष्य के लिए केवल शरी र- 
धरम जैसी कोई वस्तु रह नहीं गयी है। मलन-मृत्र-विसर्जन से लेकर खान-पान और 
कामोपभोग तक सभी व्यवहारों को हमने सस्कारो से भर्यादित कर दिया है । सस्कार 
से सयम का आरस्म होता है और सयम से सह-जीवन का आरम्भ होता है। मनुष्य 
की सह-जीवन की सहज प्रेरणा, सह-जीवन के लिए ब्रतों की आवश्यकता, सयम की 
आवश्यकता आदि का विचार हम कर चुके हैं । 


धारित्र्य का आरम्भ 

दूसरी के साथ रहने से ही मनुष्य के चारित्य का आरम्म होता है। इस चारित्य 
का सबसे बडा लक्षण यह है कि दूसरे की सहूलियत हम पहले देखते हैं, अपनी सहूलियत 
बाद में। सभ्य वह है, जी दूसरे की सुविधा का विचार अपनी सुविधा से पहले करता 
है । इसका अत्यन्त प्राथमिक सूत्र यह है कि दूसरो को जिलाने के लिए जो जीता है, 
वह सभ्य कहलाता है। दूसरे के जीवन में रुकावट न पैदा करना, 'अहिसा' है। 
दूसरे के जीवन मे मदद पहुँचाना भावरूप अहिंसा या 'प्रेम' है। इसका आरम्म अपने- 
पन से, ममत्व से होता है और इसकी परिणति तादात्म्य में होती है। ममता से आरम्भ 
और तादात्म्य में परिणति | इसलिए उसमें प्रमुत्त मावना के लिए स्थान नही है ! 
सृष्टि के साथ भी हम प्रमृत्व सवध की स्थापना नही करेगे । दूसरे प्राणियों पर प्रभुत्व 
की स्थापना नही करेंगे और मनुष्य के प्रति भी प्रभुत्व की भावना नही होगी। सत्ता 
और प्रमुत्व के लिए स्नेह और गहिसा में कोई स्थाव नही है। 


समन्वय : हमारा लक्ष्य 


प्रभुत्त की भावना दूसरे के जीवन में रुकावट पैदा करती है, जिसे हम अन्याय 
कहते हैं। न्याय और अन्याय की यह सरल परिभाषा है। दूसरे के जीवन में जब हम 
दखल पहुँचाते है, तो अन्याय करते हैं। दूसरे के जीवन में दखल नही पहुँचाते, तो 
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न्याय करते हैं। लेकिन अहिंसा त्याय से एक कदम आगे है। भावरूप अहिसा 
दूसरे के जीवन में भदद पहुँचाती है। यही मनुष्य का स्वभाव है। इसमें 
सामाजिक परिस्थिति से जितनी रुकावट पैदा होती है, वें सामाजिक अन्तविरोध 
कहलाती हैं। सामाजिक अन्तविरोधों का निराकरण हमें करना है। विरोध का 
परिहार ही समन्वय कहलाता है। समन्वयात्मक जीवन की स्थापना के लिए जीवन- 
जत्त विरोवो का परिहार हमें करना है। व्यक्तिगत विरोध, समाजगत विरोध, व्यव- 
सायगत विरोब, इन सारे विरोघों का परिहार हमे करना है। विरोधो के परिहार 
के लिए हम सकल्पपूर्वक जो आचरण करते हूँ, उसीको हम '्रत' कहते है । सामाजिक 
मूल्यों के विकास में बाघा पहुंचानेवाले विरोधो के परिहार के लिए और सामाजिक 
मूल्यों के विकास के लिए व्यक्ति जो सकल्पपूर्वक आचरण करता है, वह व्यक्ति का 
बअत कहलाता है। सामुदायिक रूप से जो आचरण होता है, वह सामुदायिक या 
'तामाजिक ब्रत' कहलाता है | 
हम सोच यह रहे हैँ कि क्या क्राति की ऐसी कोई प्रक्रिया हो सकती है, जो अपने 
"में एक सामाजिक ब्रत हो सके ? हमारा प्रतिकार भी ऐसा हो, जो दूसरे के जीवन में 
सहायता पहुँचाये । सशस्त्र और हिंसक क्रातिकारी भी ऐसा नही मानते कि भनुष्य 
परिस्थिति का ही एक अग है। यह बडे आनन्द का विषय है। लेकित एक सम्प्रदाय 
ऐसा है, जिसकी प्रतिच्छाया कभी-कभी हम लोगो पर भी पडती है, और दूसरे क्राति- 
'कारियो पर भी पड़ती है कि मनृष्य भी परिस्थिति का ही एक अग है। यदि मनुष्य 
को आपने परिस्थिति का ही एक अग मान लिया, तो परिस्थिति के मिराकरण के साथ 
व्यक्तियों का मी निराकरण करना पडेगा। हम मनुष्य को परिस्थिति से ऊपर मानते 
हूँ । मनृष्य प्राकृत नही है, अपनी परिस्थिति का नियता है, उसकी मनियति भी कर्म- 
जन्य होती है, दैव भी उसके कर्म से ही पैदा होता है। पुरुष स्वतन्त्र है, जिम्मेवार 
है। इसलिए वह परिस्थिति से ऊपर उठ सकता है, यह हर क्रातिकारी को मानना 
होगा । इसलिए हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि परिस्थिति का निराकरण करने 
के लिए व्यक्ति का निराकरण करने की आवश्यकता नही है। हमारे प्रतिकार में 
व्यक्ति के निराकरण का समावेश नही हो सकता ! 


हृदय-परिवर्तत का सूल आधार 
एक ने कहा कि 'मैं सोचता हूँ, इसलिए मै हूँ । यह आत्मवादी' मानव कहलाता 
है। दूसरे ने कहा कि में हूँ, इसलिए में विचार करता हूँ । यह 'वस्तुवादी' मानव 
कहलाता है । दो सम्प्रदाय वन गये | एक ने कहा कि परिस्थिति को में बनाता हूँ, 
डूसरे ने कहा कि परिस्थिति मुझे बनाती है। ये दोनो वाद आत्यन्तिक हैं। एक सिरे 
के वाद हैँ। इन एक सिरे के वादों को छोडकर जो उनमें सत्य है, उसे हमे ग्रहण 
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करना है। परिस्थिति का परिणाम पुरुष पर होता है, लेकिन अन्त में पुरुष की सत्ता 
परिस्थिति पर चलती है। व्यक्ति की सत्ता वस्तु पर चलती है। हृदय-परिवतंन के 
सिद्धान्त का यह मूल आधार है | 
प्रतिवर्तेतचाद 

एक पक्ष कहता है कि हमें परिस्थिति वदल देनी चाहिए, तो व्यक्ति अपने आप: 
बदल जायेगे । यह वात तो वह आगे के लिए मानता है, लेकिन आज के लिए वह क्या: 
मानता है ? यही कि आज तक जो परिस्थिति थी, उससे आज का पूँजीवादी बना है. 
उसीसे आज का गरीब वना है । इसलिए आज का गरीब और आज का पूंजीवादी,- 
ये तो नहीं बदल सकते । जब परिस्थिति भिन्न हो जायगी, तब ये बदल जायेंगे ४ 
लेकिन केवल इतना ही यदि कोई मान ले, तो वह क्रातिकारी नही बन जाता, वह 
बिहेवियरिस्ट', ( भ्रतिवर्ततवादी ) हो जाता है । परिस्थिति जैसी होगी, वैसा मनुष्य 
होगा । मनुष्य में कोई कर्तृत्व नही रह जाता । 

कुत्ते के कान खडे थे । मालिक को शौक हुआ कि कान गिरा हुआ कुत्ता ज्यादा 
खूबसूरत दिखाई देगा । इसलिए उसने शेर को पिजरे में वन्‍द कर कुत्ते के सामने रख 
दिया। कुत्ता शेर को देखता रहता था और कान गिरा देता था। एक पीढी में 
आदत हुई, दूसरी पीढ़ी में आदत हुई, तीसरी पीढी में गिरे कान के कुत्ते आ गये | 
यह विहेवियरिज्म' ( प्रतिवर्ततवद' ) कहलाता है। 

वे कहते है कि इस तरह से परिस्थिति बदलने के वाद मनृष्यो को हम बदल देंगे । 
लेकिन कोई क्रातिकारी इस वात को पूर्णतः नही मानता । सशस्त्र क्रातिकारी भी 
अधिक-से-अधिक इतना ही कहता है कि परिस्थिति वदल जायगी, तो मनुष्य उसकेः 
साथ कुछ मात्रा में बदलेगा | परिस्थिति बदलने से अगर व्यक्ति बदल सकता है, 
तो फिर परिस्थिति पर जोर दो, व्यक्तियों के निराकरण पर जोर मत दो । फिर तो 
व्यक्तियों के निराकरण की आवश्यकता ही नहीं रहती। इतना ही एक कदम आगे 
बढने के लिए हम कहते हैं । यह वैज्ञानिकता का एक पहलू हुआ । अव वैज्ञानिकता 
का दूसरा पहल लें । 
साध्य और साधन 

साध्य के अनुरूप साधन होना चाहिए । शस्त्र आवश्यक है, इष्ट है या अनिप्ट 
है, इस बात को थोडी देर के लिए छोड दें । माक्स जब से आया, क्राति में वैज्ञानिकता 
जब से आयी, तव से ऐसा कोई नही मानता कि चाहे जिस साधन से चाहे जो साध्य 
आप्त हो सकता है। 

साध्यानुकूल साधन का ही नाम 'साधन-शुद्धि! है। 

अव साध्य क्या है, और उसके अनुकूल साघव का मतलव क्या है ? लोकमान्य 


हे कऋन्ति का अर्थ १११ 


तिलक माडले जेल से जब छुटकर आये, उस वक्‍त देश में बडी चर्चा थी कि हिन्दू 
"किसे कहा जाय। लोकमान्य से भी पूछा गया कि हिन्दू किसे कहना चाहिए ? उन्होने 
'एक मामूल्री-सी परिभाषा बता दी--प्रामाण्यबुद्धियेंदेषु साघनानां अनेकता' --- 
“जिसमें अनेक प्रकार के साधन होते है, वह हिन्दू-धर्म है।' यह तो उन्होने हिन्दुत्व के 
सक्षण में कहा, लेकिन दूसरे कुछ लोगो ने कहा, “लोकमान्य तिलक ने एक बडी मार्क 
की बात कह दी है--सांधनातां अनेकता--अनेक साधनों से एक साध्य प्राप्त होता 
है । साघनातां अनेकता' का उन्होने अर्थ कर लिया--साधनानां अनिद्चयः--- 
साधनों का अनिश्चय । जिस वक्‍त जो साधन हाथ जाया, उस वक्‍त उस साधन से 
काम ले लिया । इस प्रकार से वे अवसरवादी वन गये । साधनों का कोई निश्चय 
उनके भन में नही रहा । 


साधन में साध्य छिपा हो 


वेचारे गाघी पर ऐसे लोगो का वडा आक्षेप यह था कि यह आदमी साधन को 
साध्य से ज्यादा महत्त्व देता है। पर, विवेकानन्द ने इसके पहले ही कहा था, “तुम तो 
सावन की चिन्ता करो, साध्य अपनी चिन्ता आप कर लेगा ।” विवेकानन्द की वात 
अलग है। वे गाघी की तरह क्राति के और व्यवहार के क्षेत्र में तो आयें नही थे और 
न वे राजनैतिक क्षेत्र में ही आये थे। 

सावन-निश्चय का सबसे बडा लक्षण यह है कि साधन में साध्य छिपा हुआ होना 
चाहिए | साधन ऐसा चाहिए कि जिसमें साध्य प्राप्त करने की शक्ति निमर्गत' हो, 
वैज्ञानिक रूप से हो। इसलिए साधन का निश्चय बुद्धिपूर्वक करना पडता है। साध्य 
का निश्चय मनुष्य जिस प्रकार वृद्धिपूर्वक करता है, उसी प्रकार साधन का निश्चय 
जी बुद्धिपृवंक करना पडता है। 


साध्य-साधन में साधर्म्य हो 

पुरानी परिमाया में इसे 'सत्कायंवाद' कहा है। सत्कायंवाद का अर्थ यह है कि 
मुझे यदि घडा बनाना है, तो मिट्टी ही लेनी होगी, मक्खन चाहिए, तो दूध ही विलोना 
होगा, पानी नहीं। साध्य हमारे साधन में छिपा हुआ होना चाहिए। साध्य और 
साधन में साधम्यं होता चाहिए । 

हमारा साथ्य क्या है ? हम भनुप्यों का सह-जीवन स्थापित करना चाहते है । 
सह-गीवन का अर्थ यह है कि में आपके लिए जिऊें, आप मेरे लिए जिये। मैं आपके 
जीवन में मदद पहुँचा, आप मेरे जीवन में मदद पहुँचायें । यही 'सहयोग' कहलाता 
है। यही हमारा 'साध्य' है। 


श्श्२ सर्वोदिय-दर्शन 


प्रश्न है कि यह यदि साध्य है, तो वया इसके अनुरूप साघन हो सकता है ? जो 
इसके अधिक-से-अधिक अनुरूप होया, चह अधिक-से-अधिक शास्त्रशुद्ध साधन होगा ॥ 
क्राति का साधन ऐसा हो, जिसकी प्रेरणा वन्धुत्व में से आये और जिस साधन से वधुत्व' 
का विकास हो । यदि क्राति का साधन ऐसा होगा, तो वह शास्त्र-शुद्ध माना जायगा । 

एक बहुत बडे वेदान्त-शास्त्री से मैने पूछा था कि “आखिर सिद्धि और साधना 
में क्या अन्तर है ?” उन्होने कहा कि “जब तक प्रयत्न करना पडता है, तव तक सावना 
है, वही जब स्वभाव बन गया, तो सिद्धि हो गयी ।” तैरना सीखना और तैरने में क्या 
फर्क है * जब तक तैरने के लिए कोशिश करनी पडती है और डूबने से बचने की 
कोशिश करनी पडती है, तब तक तैरना सीख रहा हूँ । तैरना सहज हो गया, डूबने 
से बचने की कोशिश नही करनी पडती, तो सिद्धि हो गयी, तैरने लगा। साधन में 
जो आचरण प्रयत्नपूर्वक करना पडता है, वह जब स्वमावसिद्ध हो जाता है, तो उसे 
सिद्धि' कहते हैं। फिर कोई विचार नही करना पडता। "सिद्धि! के लिए जो प्रयोग 
और प्रयत्न होता है, उसे हम साधना' कहते है। उसके लिए जो प्रयोग और 
प्रयत्त होता है, उसीका वाम मार्ग भी है। जहाँ से हम 'प्रयत्व” का आरम्भ करते हैं, 
वह साधन का पहला सिरा है और जहाँ उसकी 'परिणति' होती है, वह अन्तिम 
सिरा ही साध्य/ कहलाता है। 'साधन' के अतिम सिरे का नाम साध्य' है। 

साध्य और साधन में साधरम्य होना चाहिए । क्राति के तत्र और क्राति के शास्त्र 
के लिए यह गाधी की देन है। क्रान्ति के तत्न मे भी क्रान्ति होनी चाहिए, क्रान्ति के 
साधन में मी क्रान्ति होनी चाहिए । क्रान्ति के साध्य के अनुरूप क्रान्ति का साधन 
होना चाहिए। यह गाधी की मौलिक और अनूठी देन है। दूसरे क्रान्ति- 
कारियो ने इसे स्वीकार नही किया है । इसलिए वे तर्क-वितर्क में पड जाते है । उनके 
चित्त में वा' न वा इसीलिए आ जाता है कि कही शस्त्र भी लेना पडे तो | उन्होंने” 
शस्त्र को विषम नही माना, पर हमारी सिद्धि की दृष्टि से शस्त्र विपम साधन है ।. 
बह हमारे साध्य के प्रतिकूल है! 


अहिसा की क्रान्ति ही व्यावहारिक 


जागतिक परिस्थिति यानी आज के अत्तर्राप्ट्रीय सदर्म और मानव-जाति की 
आकाक्षा के अनुरूप आज अहिंसा के सिवाय दूसरा साधन नही हो सकता । दूसरी 
यात यह कि हमारी राष्ट्रीय परिस्थिति और आज की हमारी शक्ति या सामर्थ्य जितनी 
है, उसकी दृष्टि से अहिसा की क्राति ही व्यावहारिक क्रान्ति हो सकती है ! 

वैज्ञानिकता' भी अहिसक क्रान्ति मे ही हो सकती है | हमारे साध्य के अतुरूप 
साधन बहिंसक क्लाति की प्रक्निया के सिवा दूसरा हो ही नही सकता । हमाय साधन 


रस ऋल्ति का भर्ये ११३ 


स्नेहमूलक भी होना चाहिए और  स्तेहप्रवर्तक भी । स्नेह में उसका मूल हो और 
उसके प्रयोग से स्नेह वढ़ता चले, इस प्रकार का वह साधन होना चाहिए । 
अहिसा के प्रकार सें अन्तर 


अहिसा में विभिन्न पहलू हूँ। पहला पहलू यह कि अहिसा एक सामाजिक मूल्य 
है। पुराने जमाने की अहिंसा और गाघी की अहिंसा मे केवल मात्रा का अन्तर नही 
है, प्रकार का अन्तर है। दधिचि, शिवि की अहिंसा में और गाघी की अहिसा में 
प्रकार का भेद है। आज तक दुनिया में अहिंसा के जितने सस्थापक और प्रवर्तक 
हुए, उनमें और गाधी में सवसे बडा अन्तर यह है कि ग्राघी ने अहिंसा को राज- 
नीतिक और आशिक क्षेत्र में दाखिल किया थानी उसको समाजब्यापी बना दिया । 

इस देश के घ्म-शास्त्री और वेदान्तशास्त्रियों ने मनुष्य के व्यक्तित्व की दो 
फाँके कर दी थी। एक पारमाथिक, दूसरी व्यावहारिक । आचरण में दो भेद हो 
गये । व्यक्तित्व में दो भेद हो गये । गाघी ने अपनी अहिंसा को पारमाधिक मूल्य के 
साथ-साथ सामाजिक मूल्य में परिणत कर दिया, इसलिए उसने हमारे चित्त को फिर 
से समय बताने की चेष्ठा की । मनृष्य का व्यक्तित्व फिर से समग्र हो जाय,. 
इसकी कोशिश उसने अहिंसा को सामाजिक मूल्य में परिणत करके की। 

अहिसा की ब्त में परिणति 
जो अहिसा एक सामाजिक मूल्य है, वह ज्रत में परिणत होती है। म्नत में परिणत 

होने से मनुष्य के चित्त की शुद्धि होगी, उसके व्यक्तित्व का विकास होगा। इसलिए 
व्यक्तिगत मोक्ष तो होने ही वाला है। लेकिन व्यक्तिगत मोक्ष उसका मुख्य प्रयोजन 
नही है। फिर भी सामाजिक मूल्य के रुप में जब वह आती है, तब व्यक्तिगत 
मोक्ष भी उसकी प्रेरणा हो सकती है। ये दो भिन्न-भिन्न प्रेरणाएँ नही है । 

व्यवित॒गत मोक्ष अलग और सामाजिक मोक्ष अलग, ऐसी दो भिन्न-भिन्न सत्ताएँ 
भनुष्य के व्यवितत्व में नही हो सकती। इसलिए जिन गुणो का अनुष्ठान मनुष्य अपने 
भोक्ष के लिए करता है, उन्हें जब वह सामाजिक मूल्य में परिणत करने लगता है, तो 
व्यवितगत मोक्ष और सामाजिक मोक्ष, दोनों एक साथ चलते है। उनमें विरोध की 
कल्पना नही होती । गांधी ने इस प्रकार सामाजिक मूल्य को एक ब्रत में परिणत 
कर दिया । यह हुआ अहिंसा का दूसरा पहलू । 

अहिसा का तीसरा पहलू है। सहयोग में तो हूम समझ सकते है कि अहिंसा 
का सामाजिक मूल्य है, लेकिन वया प्रतिकार में भी सामाजिक मूल्य के नाते अहिसा 
दाखिल हो सकती है ? क्या प्रतिकार अहिसक हो सकता है और वह एक सामाजिक 
मूल्य वन सकता है ? वह एक मनुष्य का घामिक कर्तव्य वन सकता है ? सत्याग्रह 
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की नीति और सत्याग्रह के सिद्धान्त के बारे में मनुष्य के स्वभाव की दृष्टि से, विज्ञान 
की दृष्टि से, क्रान्ति के साध्य की दृष्टि से, तीनों दृष्टियो से हम विचार कर चुके 
हूँ। अब और एक दृष्टि से अहिंसा का विचार प्रस्तुत है। 


सह-भोजन और सह-उत्पादन 


दूसरे के जीवन में मदद पहुँचाने में सह-मोजन आता है। भोजन को केवल एक 
व्यक्तिगत शरीर-धर्मं माननेवाले, केवल व्यक्तिगत सयम को माननेवाले तो इस मुकाम 
पर पहुँच गये थे कि जिस तरह से शौच आदि शरीर-घ्म है,वैसे ही भोजन भी एक शरीर- 
“धर्म है। शौच के लिए यदि आप किसीको निमन्त्रण नही देते, उसके लिए कुकुम- 
'पत्रिकाएँ नही भेजते, तो भोजन के लिए और विवाह के लिए उसकी क्या आवश्यकता 
है ” यह एक तरह का अतिरेक है। इस तरह किसी सामाजिक मूल्य का विकास 
नहीं होता । हमें देखना यह है कि सयम तो अवश्य हो, लेकिन सयम हमें समाज- 
विमुख या लोक-विमुूस्त न बनाये । अत' सयम का सामाजिक मूल्य यह हुआ 
कि मैं अपने खाने से पहले दूसरो के खाने की फिक्र करता हूँ। इसमें सयम आा 
जाता है | दूसरे को खिलाऊंगा, तव खाऊँगा। इस तरह अहिसा आ गयी । अहिंसा 
के साथ सह-भोजन आ गया । 
सह-भोजन में अब हम एक कदम और वढाते है और वह है सह-उत्पादन । सह- 
उत्पादन अलय वस्तु है और स्वावलम्बन अलग । आजकल स्वावलम्बन का बोल- 
बाला है| अपना कुर्ता मै वना लूँ, अपनी धोती मे बना लूँ, अपना भोजन मै पका लूँ, 
अपना जीना मै जी लूँ, अपना मरना मै मर लूँ--यह स्वावलम्बन नहीं है । यह 
हम स्वावलम्बन का गलत अर्थ समझ रहे हैँ। स्वावलम्बन' शत्द सापेक्ष है। 
आज तक समाज में कुछ लोग परोपजीवी थे--दृसरो के श्रम पर जीनेवाले ) उन 
लोगो की प्रतिष्ठा समाज में थी । गुरुदेव रवि ठाकुर ने उन्हें बडा सुन्दर नाम दे 
रखा था--अवकाशभोगी' । इन लोगो के लिए स्वावलम्बन की चीति का भ्रति- 
पादन किया गया। जो लोग परोपजीवी थे, दूसरे की मेहनत के भरोसे जीते थे, 
उनसे कहा गया कि “तुम अपना काम खुद नहीं करते हो, मसला यह भी कोई जीना 
है ? एक दिन तुम कहोगे कि साँस लेने के लिए भी उपकरण मिल जाय, तो 
अच्छा है । मनुष्य को इतना परावलम्बी और परोपजीवी नही वतना चाहिए । 
हम परोपजीवी न वने, पर हम सबको परस्परोपजीवी तो बनना ही है। परोपजीवन 
अलग वस्तु है, परस्परोपजीवन अलग वस्तु है। इसलिए मैने सह-उत्पादन की बात 
'कही | हमें केवल अ्रमनिष्ठ ही नही बनना है, हमें समाज में उत्पादक परिश्रम की 
जेरणा उत्पन्न करनी है। इसके विना काम की प्रेरणा का सवाल हल नही होता । 


ऋरान्ति का अर्थ श्श्धू 


सह-उत्पादव का अर्थ 


सह-उत्पादन का अर्थ क्या है ? मान ले, नारायण कातता है। धोती के लायक 
सूत उसने कात लिया। वह मेरे पास आकर कहता है, “यह सूत मेरा काता हुआ है। 
में धोती के लिए आपको यह देना चाहता हूँ ।” 


“तू क्‍यों देना चाहता है ? तेरी अपनी घोती फटी हुई है ।” 
“आप यदि मेरे कते हुए सूत की धोती पहनेगे, तो मेरी आत्मा को अधिक सतोष 
होगा ।” 


यह 'सह-उत्पादन' कहलाता है। आप' और मै मिलकर काम करते है, लेकिन 
अपने लिए नही, 'आप' अपने लिए नही । मैं आपके लिए' और आप मेरे लिए' । 
उसमे स्वेह की प्रेरणा आ जाती है। वह मनृप्य कै लिए बहुत स्वाभाविक है। हमारे 
दिल विगड गये हैं । इसलिए हम समझते हैँ कि यह बहुत असंभव चीज है। लेकिन 
दुनिया में यह रोज होती है। नित्य के व्यवहार में होती है। इसके विना मनुष्य को 
चैन नहीं | शादी में कोई न माये, तो आपको अच्छा नहीं लगता और गमी में कोई न 
आये, तो भी आपको अच्छा नहीं लगता। सह-उदय जब तक न हो तव तक दुःख का 
निराकरण नही होता । सह-उत्पादन का असली मतलब यह है कि में जितना उत्पादन 
करूं, वह अपने लिए नही, समाज के लिए करूँ। समाज का मूत्तंरूप है पडोसी। मैं आपके 
लिए उत्पादन करता हूँ, आप मेरे लिए उत्पादन करते हैं, तो फिर सग्रह की भावना का 
अपने-आप निराकरण हो जाता है प्रवोध मेरे खाने के लिए केले लाता है और में 
चाहता हूँ कि वह मेरे साथ बैठकर खाये । हम एक-दूसरे से खाने का आग्रह करते 
है। प्रवोध कहता है, “आप खाइये” । में कहता हूँ, “भाई, तुम खाओ” । क्‍या 
हम दोनो में से किसीको केले छिपाकर रखने की प्रेरणा होगी ? 

सग्रह की प्रेरणा क्यो होती है ? मनुष्य स्वाजित सपत्ति पर अपना अधिकार 
बयो वतलाना चाहता है ? उत्पादन वह अपने लिए करता है। समाज अव्यक्तः है। 
अव्यवत के लिए उत्पादन करने से मनुष्य के व्यक्तित्व का निराकरण हो जाता है। 
व्यक्तित्व का निराकरण होने से उसकी विभूति ही क्षीण हो जाती है। हमारा व्यक्तित्व 
व्यवित की विभूति है और समप्टि की विमूति समाज है। हर मनुष्य का व्यक्तित्व 
समाज की एक विभूति है। हम उसका निराकरण करना नही चाहते, उसका विकास 
करना चाहते है। उत्पादन विभूति के विकास की प्रक्रिया है। सारा-का-सारा हमारा 
व्यवितत्व जिस-जिस क्रिया से प्रकट होता है, ऐसी एक प्रधान क्रिया उत्पादन है। 


लोग कहते है, “कला के लिए कला” । मैं भी मानता हूँ, कला के लिए कला ।, 
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जेकिन मनृष्य आखिर कला अभिव्यक्त क्यो करता है ? मेरे मन में चित्र है, मै उसे 
व्वाहर क्यो प्रकट करता हूँ ? मूर्ति मेरे मन में है, पर उसे मै अभिव्यक्त क्यो करता हूँ ? 
पजतनी भी अभिव्यक्ति होती है, वह सबकी सब दूसरों के लिए होती है । 
उत्पादन की प्रेरणा 

अभिव्यक्ति आगे चलकर अहकार में जब परिणत हो जाती है, तब बह प्रदर्शना- 
ज्मक बन जाती है! फिर प्रसाधन और प्रदर्शन जीवन के उद्देश्य वन जाते है । लेकिन 
पअसाधन और प्रदर्शन से पुथक्‌ मनुष्य की अपने-आपको अभिव्यक्त करने की जी सामा- 
'जिक प्रेरणा है, उत्पादक परिश्रम, उत्पादन की प्रेरणा, उसका एक बहुत वडा अग है। 
यह प्रेरणा मनुष्य में निहित है । हमने उत्पादन को अप्रतिष्ठित बना दिया है, इसलिए 
जत्पादन की प्रेरणा नही रही । किन्तु क्‍या शौक के लिए हम श्रम नही करते ? 
आखिर 'हॉवी--शगल--कक्‍्या है ? यही कि वढईगरिरी का काम पेट के लिए मत 
करो, शौक के लिए करो ! पेट के लिए बगीचे में माल्री का काम मत करो, शौक के 
“लिए काम करो | इसका यही मतलब हुआ कि बह प्रेरणा भनुष्य की स्वामाविक 
प्रेरणा है! यह जो उत्पादन की प्रेरणा मनुष्य में स्वाभाविक है, उसमें से उसके 
गण का विकास होना चाहिए, उसकी सामाजिकता का विकास होना चाहिए। 
उत्पादन तो अवश्य अधिक होता चाहिए, लेकिन उसमें से उत्पादक का भी विकास 
होना चाहिए । 

जीविका से वृत्ति में परिवर्तन 

हम इतने वस्तुनिष्ठ वन गये हैं कि मानव को मूल गये । जीविका के साथ-साथ 
मनुष्य की वृत्ति भी बदल जाती है। यह परिवर्तन किस प्रकार होता चलता है, 
उस पर हम एक दृष्टि डाल लें । 

लोग कहते हैं कि किसी जमाने में मनुष्य शिकार करके जीता था | जब वह 
शिकारी रहा होगा और जब वह गाय आदि चरानेवाला चरवाहा रहा होगा, तब से 
उसके जीवन में, जिस दिन उसने खेती शुरू की होगी, उस दिन इतना फर्क जरूर पडा 
होगा कि उसे अपने पडोसी का भरोसा करना पडा। जब तक पडोसी का भरोसा न 
हो, तब तक गाँव में कोई नही रह सकता और खेती नही कर सकता । गाँव उनका बनता 
है, जो एक-दूसरे की सहायता का भरोसा कर सकते है, नही तो एक-दूसरे के निकट 
कैसे रह सकते हैँ ? पडोस में खेती उन्हीकी हो सकती है, जो एक-दूसरे का 
भरोसा कर सकते हैं। जानवरों को डराने के लिए खेतो में 'मनई' या हौआ' होता है। 
वह आदमियों के लिए नहीं होता । यानी विशेष आशका पशुओ की ओर से होती 
है, मनुष्यों की ओर से उतनी नही होती । लोग कहते है कि खेती के साथ मनुष्य की 
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सस्कृति का आरम्म हुआ । ऐसा इसीलिए हुआ कि पडोसी का विश्वास करना वहाँ 
से आरम्भ होता है। किसी एक जगह रहना और पडोसी का विश्वास करना वहाँ 
से शुरू हुआ, इसलिए मनृष्य के जीवन में उतना परिवर्तन हो गया । 
पूँजोबाद का सन्दर्भ 

इसके बाद पूँजीवाद का सदर्म आया । पूंजीवाद के सदर्भ का अर्थ है--मनुष्य 
की कीमत कुछ नही, मनुष्य से वस्तु महेंगी और पैसा सबका सिरमौर है। क्रान्ति इससे 
उल्दी है। मनुष्य सर्वोपरि, वस्तु सुलम बौर पैसे का कोई स्थान न हो। सिक्के का 
चलन होगा या नही, यह बिलकुल अलग सवाल है। सम्पत्ति का पैमाना, सम्पत्ति 
का साप पैसा न हो। पैसे ने मनुष्य की तवीयत कैसी बदल दी, देखिये--- 

अदालत में एक मुकदमा पेश है । एक आदमी कहता है, 'फलाँ आदमी मेरी 
स्त्री का अपहरण कर ले गया ।” 

“तुम क्या चाहते हो ? / 

“मै हरजाना चाहता हूँ ।” 

उसे १०,००० रुपये मिल गये। 

दूसरा मुकदसा आया ।---हम मिल में काम करते थे, हमारा हाथ टूट गया ।” 

“तुम क्या चाहते हो ? ” 

“पाँच हजार रुपया हरजाना चाहता हूँ ।” 

तीसरा मुकदमा आया ।--- हम वाजार में जा रहे थे, इसने हमे जूते मार दिये, 
हमारी इज्जत ले ली |” 

“तुम क्‍या चाहते हो ?” 

“सात हजार रुपया हरजाना चाहते है ।” 

पत्नी के बदले भी पैसा, अवयव के बदले भी पैसा, इज्जत के बदले भी पैसा ! 
मला कमी किसीने ऐसी कल्पना भी की थी कि पैसा जीवन में यह स्थान ले लेगा ! 
इज्जत के वदले पैसा भा गया, तो कल फिर भगवान्‌ के बदले पैसा, वोट के बदले 
पँसा, लोकशाही के बदले पैसा और आत्मा के बदले भी पैसा--यहू एक के बाद एक 
क्रम आ ही जायगा ! 

इस प्रकार जीविका-उपा्जन की पद्धति मनुष्य की चृत्ति को वदल देती है। 
इसलिए उत्पादन की पद्धति ऐसी हो, जिसमें मनुष्य की मनृष्यता का विकास 
हो, उसके सामाजिक गुण का विकास हो। जो उत्पादन हो, वह एक-डूसरे के लिए हो । 

यर्न्ीकरण : प्रसापीकरण 
यत्रीकरण जितना ज्यादा होगा, सामाजिक प्रेरणा उतनी ही कम होती चली 
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जायगी । यन्त्रीकरण से मेरा मतलव केन्द्रीकरण ही है। यन्त्र की एक हैसियत है, 
एक विशेषता है कि वह सब चीजें एक-सी बनाता है। फौज को ले लीजिये। फौज में 
यह सबसे अधिक देखने में आता है । वटन एक-से ! पोशाक एकन्सी ! इसीको 'चमू- 
करण', 'ेजिमेटेशन' कहते है । प्रमापीकरण' और 'चमूकरण' में बहुत अन्तर नहीं 
रह गया। यन्त्र से प्रमापीकरण होता है। सब एक तरह के लोग हो जाते हूँ । एक 
यल्त्र में हजार जूते निकालने है, तो वे सब एक-से निकलेंगे। इसीलिए धीरे-धीरे 
मनुष्य में एक प्रकार का यन्त्रीकरण आ गया। समाज में भी उसके परिणामस्वरूप 
यनन्‍्नीकरण होता है और जितना यन्त्रीकरण का विकास होता है, उतना सामाजिक 
गुणो का ह्वास होता है। यह प्ृर्णतः वैज्ञानिक सत्य है । 


बटन दबाने का अर्थशास्त्र 


कल दिनकर भाई ने कहा था कि मावस का मौतिकवाद और यान्त्रिक भौतिक- 
वाद, यान्त्रिक जडवांद, ये दो भिन्न वस्तुएँ हैँ। याम्त्रिक जडवादियों ने सारे समाज 
का यत्नीकरण ही करना शुरू कर दिया । इसका आजकल बड़ा सुन्दर नाम रख 
दिया गया है 'स्ववचालित'। यानी अपने-आप काम होनेवाली प्रक्रिया--हर काम 
अपने-आप होगा । उसका चित्र भी बडा सुन्दर बनाया है । एक दफ्तर में चार 
लडकियाँ बैठी हुईं है । वे चारो एक ही काम करती है। वे वटन दवाती हैं। एक 
लडकी के बटन दवाने से क्या होता है ? चित्र निकल रहे हैं । इंसरी लडकी के वटन 
दबाने से क्या होता है ? दुनिया के नक्शे निकल रहे है । तीसरी लडकी के बटन 
दवाने से क्या होता है ? एक उपन्यास की प्रतियाँ निकल रही हैं । चौथी लडकी 
के बटन दवाने से क्या होता है ” मेरी लिखी हुई चिट्ठी की प्रतियाँ वन रही हूँ । 
क्रिया एक ही है और परिणाम अलग-अलग हो रहा है। लोग वडे खुश हैँ कि बस, 
एक सिर्फ पेनलवोर्ड' चाहिए, जिसमें 'पुशवटत लगे हो । इसका नाम है--बटन 
दबाने का अर्थशास्त्र । इसमें कुछ नहीं करना पड़ता । सवाल यह था कि लोगो को 
केवल परिश्रम, गधा-मजूरी से बचाने के लिए यत्र आया। इसलिए यत्र में सब प्रकार 
की प्रगति है, सास्क्ृतिक विकास है। लेकित अब कहाँ-से-कहाँ पहुँच गयी चीज ? 
अब सिर्फ बटन दवाने की ही जरूरत रही । 

सानवीय मूल्यों का ह्वास 

अब एक दूसरी युवित निकाली है कि बटन ही दवाना है, तो नारायण देसाई 
और प्रवोध चौकसी की क्‍या जरूरत है ? बिजली का दिमाग बनाइये । हिसाव तो होता 
ही है मशीन से । जब हिसाव हो सकता है, तो क्या मशीन से वटव दबाना नहीं 
हो सकता ? रेलगाडियों का और ट्रेनो का कट्रोल अगर स्वयचालित मस्तिष्क से हो 
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सकता है, तो वटन दबाना उससे क्यों नहीं हो सकता ? ऐसी दुनिया अगर बनी, 
तो उसका अन्तिम स्वरूप क्या होगा ? मनुष्य का व्यक्तित्व-विलीनीकरण होगा और 
आशिक केन्द्रीकरण होगा। ऐसी स्थिति में सत्ता का विकेन्द्रीकरण हो ही नही सकता । 
आधिक केन्द्रीकरण की परिणति तानाशाही में होने ही वाली है और लोक-सत्ता की 
मृत्यु में उसका परिणाम निकलनेवाला है। इसमें मनुष्य के किसी मी सामाजिक गुण 
के विकास की योजना नही है। ससार के वैज्ञानिकों का आघुनिकतम विचार यह है कि 
केन्द्रीकरण यदि होगा,तो मनुप्य की सत्ता का और मानवीय मृल्यो का हास होनेवाला 
है। इसलिए हमे यदि उत्पादन की पद्धति में यत्रीकरण भी करना हो, तो यत्रीकरण 
की मर्यादा को समझकर करना होगा | सयोजन में यत्रीकरण के लिए भी यदि स्थान 
हो, तो इतनी योजना अवश्य होनी चाहिए कि उससे मनुष्य के सामाजिक गुणों का 
विकास हो । यही मनृष्य का सास्कृतिक विकास कहलाता है । 
व्यक्तित्व-विकास के तीन प्रकार 


मनृष्य के व्यक्तित्व के विकास में तीन प्रकार के विकास आते है । एक तो उसके 
गुण का विकास होना चाहिए, दूसरा, उसकी कला का विकास होना चाहिए और 
तीसरा, उसकी शारीरिक शक्ति का विकास होना चाहिए | मतृष्य के शरीर की 
जो प्रतिकार-क्षमता है, वह भी उसके परिश्रम से विकसित होनी चाहिए। ऐसा न हो 
कि वह बिलकुल मखमल और रेशम का जीव वन जाय । 
तो, व्यक्तित्व के विकास में तीन बातें हुई-- 
१ गृण का विकास होना चाहिए । यह सास्कृतिक विकास' कहलाता है। 
२. कला और कारीगरी का विकास होना चाहिए । 
३ शारीरिक शक्ति का भी विकास होना चाहिए। कम-से-कम इतनी तो 
योजना हो कि वह उससे क्षीण न हो । 
उत्पादन और संजीवन 
यदि यह सव होगा, तो उद्योग और परिश्रम में मनुष्य की रुचि भी होगी। यानी 
उत्पादन और सजीवन, जीवन के दो अलग-अलग भाग नही रह जायेंगे । उत्पादन 
और मसजीवन में मेद अवश्य होगा, लेकिन आज दोनो कृत्रिम है। उत्पादन अपनी 
मर्जी का नही है, इसलिए उत्पादन का उत्पादक-परिश्रम सजा! है। जो काम अपनी 
मर्जी का नही होता, जो मोल के लिए किया जाता है, उसे 'मजदूरी' कहते है मौर जो 
दूसरों की मर्जी के लिए वगैर-कीमत किया जाता है, वह वेगार कहलाता है। इस 
तरह भाज की मेहनत या तो 'मजदूरी' है या वेगार' है। जो अपनी मर्जी का काम है, 
जिसे हम 'सजीवन', मनोविनोद' या 'दिल वहलाव' कहते है, वह हमे अलग रखना 
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पड़ता है। इसलिए बहुत-सी कलाएँ मनोरजन के साथ चली जाती है । वे उत्पादन में से 
निकल जाती हूँ । उद्योग और कला में कोई सामजस्य नही रह जाता । इसलिए कम्यू- 
निस्ट देशो में आज एक वडा भारी प्रश्त है---काम में मनुष्य को आनद कैसे आये ?? 
और कलात्मक काम और श्रमात्मक काम का अतर कैसे दूर हो ?' श्रमात्मक काम 
करनेवाले कुछ लोग केवल वटन दवाते हैं, कलात्मक काम करनेवाले बटन बनाते हैं । 
जिन दो-चार आदमियो ने मिलकर बटन खोजे और बचाये होगे, सिर्फ उन्हीमें कला 
रह गयी भौर बाकी के मनुप्यो के व्यक्तित्व में कला का हास होता चला जाता है। 

भेरे अक्षर खराब हैं, नारायण जल्दी लिख लेता है, वह कुछ अच्छे, वडे अक्षर 
लिखता है। मुझे बडी ईर्ष्या होती है। मे उसके जैसे अक्षर तो बनाने की कोशिश नही 
करता | कहता हूँ कि शिविर में एक नियम यह होना चाहिए कि वगैर टाइपराइटर के 
कोई लिखें ही नही । तो मेरे और नारायण के अक्षर एक-से हो गये । जितने उसके 
अच्छे, उतने मेरे अच्छे । कारण, अक्षर एक ठप्पे के हो गये । अब मेरी उँगलियो की कोई 
आवश्यकता नही रह गयी । थोडे दिनो के वाद टाइपराइटर पर चलाने के लिए एक ही 
उंगली रह जाय और वाकी चार उँगलियाँ गल जायें, फिर भी कोई बहुत ज्यादा नुकसान 
होनेवाला नही है । एक उँगली की आवश्यकता है, तो एक उंगली रहे। दूसरी उँगलियो 
की जरूरत नही रह जायगी। 

यंत्र से कला का विकास असम्भव 

कला का विकास यत्र से हो ही नही सकता । शिक्षण-सस्थाएँ चलानेवाले जानते 
है कि कला के विकास को यदि उत्पादन के साथ जोडना है, सयोजन के साथ यदि शिक्षण' 
को जोड देना है, तो उत्पादन का उपकरण ऐसा होना चाहिए, जिससे मनुष्य की कला 
का विकास हो। उसके शरीर में जितनी कलात्मकता है, उसका विकास हो | गावी 
और विनोवा के विषय में कुछ लोगो ने यह माना था कि ये विज्ञान के विरोधी है, यतर 
के विरोधी है। पर ऐसी बात नही है । मानवीय मूल्य की स्थापना को इन लोगो ने 
अपना प्रधान उद्देश्य माना है। इसलिए यत्र को वे मनृष्य की जगह नही लेने देंगे। 
आज लोक-सख्या का प्रश्न वार-वार आता है। पर, जितना-जितना यत्र मनुष्य की जगह 
लेता चला जायगा, उतना-उतना यह प्रश्न अधिक तीज होनेवाला है। लोगो ने एक 
वार विनोवा से पूछा था कि “यत्र से तुम्हारा क्या विगडता है ?” तो उन्होने जवाब 
दिया, “जवाहरलालजी से मैने एक दफा कहा था कि आप सयोजन कीजिये, सबको 
खाना दे दीजिये, सबको पीने के लिए शरवत और चाय दीजिये और बचे हुए समय मे 
खेलने के लिए ताश भी दे दीजिये । इतना यदि आप कर सकते है, तो कीजिये ।” 
यन्त्र यदि इतना कर भी ले, तो वह मनुष्य को मार देगा, मनुष्य की जगह ले लेगा, 
मनुष्य के व्यवित॒त्व को, मानवीय मूल्यों को समाप्त कर देगा । 


ऋतन्ति का अर्थ श्र 


पश्च-शक्ति का भी विकास हो 


विज्ञान से मूल्य की स्थापना हो ही नहीं सकती । यह विज्ञान की मर्यादा है । 
विज्ञान परिस्थिति में परिवर्तत कर सकता है, लेकिन जिसे मावरूप मूल्यों की स्थापना 
कहते है, वह विज्ञान से हो ही नही सकती । उत्पादक परिश्रम के विषय में हमारी 
पहली माँग इतनी ही है कि यन्त्र को यदि दाखिल करना हो, तो उसे तभी दाखिल 
किया जाय, जब उत्पादन का साधन और पद्धति ऐसी हो, जिसमें मनुष्य की शक्ति 
का उपयोग हो, कला का विकास हो। दूसरी बात यह कि पशु की शक्ति का 
उपयोग और विकास भी हो । 

लोग कहते है कि गाधीवाले अवैज्ञानिक हो गये हैँ। वे इसका एक मजेदार उदाहरण 
भी देते है। कहते है कि वे लोग मोटर की जगह वैलगाडी को लाना चाहते है। उनकी 
मदर वैज्ञानिक है, क्योकि मनुष्य ते वनायी है और वैल अवैज्ञानिक हो गया, क्योकि 
उसे भगवान ने बनाया है | 

नतीजा यह हुआ है कि बैल और घोडे हमारे जीवन में से धीरे-धीरे निकलते चले 
जा रहे है। 


सानव की दोहरी सत्ताएँ 


एक बार एक बड़े आदमी ने हमें चाय पीने के लिए वुलाया। उन्होने हमसे 
कहा कि “सविधात में ही गोहत्या-वदी आ जानी चाहिए। ऐसा नहीं होगा, तो हम 
'उपवास करेंगे।” मैं तो पक्ष में ही था। मैने कहा, “आप ठीक कह रहे हैं, गोहत्या 
का प्रतिवव करानेबाला कानूत वत ही जाता चाहिए।” लेकिन हमारे एक मुँहफट 


पु 


“मित्र खड़े होकर कहने लगे, 'लेकिन आप तो डालडा के कारखाने चलाते है ? ” 


कहने लगे, “मैं गाय के धी-दूध के सिवा कुछ नही खाता हूँ ।” 

मित्र ने कहा, हाँ, यह तो आप करते ही है। खादी के सिचा आप कुछ नही पहनते 
और कपडे की मिले चलाते है। गाय के घी-दूघ के सिवा और कुछ नही खाते और 
डालडा के कारखाने चलाते हैं। बिलकुल भारतीय सस्कृति के अनुरूप काम! आप 
बहुत ठीक करते है !” 

ऐसे व्यावहारिक और पारमाथिक, दो अलग-अलग सत्ताएँ उसके व्यक्तित्व में 
दिखाई देती थी। 


आधिक संयोजन और पश्ञु 
आधिक सयोजन में जिस पशु के लिए स्थान नहीं होगा, उस पशु का सरक्षण 
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कानून ही नही, विधाता भी नहीं कर सकता । आज मनुष्य की हत्या का निपेघ है। 

गराघी की हत्या जिसने की, उसे भी फाँसी की सजा हुई ॥ एक भिखारी की हत्या जो 

करेगा, उसे भी फाँसी की ही सजा मिलेगी। मनुष्य के जीवन का समाच मूल्य कानून ने 
मान लिया है। लेकिन क्या इस देश के भूखे और नगे आदमी को वह कानून बचा सका 
है ? कानून ने मनुष्य को अवध्य करार दिया, लेकिन उसे भी कानून नही जिला सका। 

आशिक सयोजन में जिस दिन पशु हमारे जीवन में दाखिल हुआ होगा, उस दिन मनुप्य 
ने एक बहुत बडा सास्क्ृतिक कदम उठा लिया | उसके जीवन का विकास हुआ ! 

हम जो यह कहते हैं कि गाय इस देश में अवध्य रहनी चाहिए, और कानून से भी अवध्य 
रहनी चाहिए, उसका मुख्य कारण यही है। अब तक मनुष्य ही हमारे जीवन में 
शामिल थे। एक मनृष्येतर प्राणी को हमने अपने जीवन में शामिल किया और केवल 
चर्म में सकेत नही रखा, प्रत्यक्ष व्यवहार में, आशिक क्षेत्र में मी हमने उसे स्थान 
दे दिया। आर्थिक क्षेत्र में जो जानवर नही रहेगा, उसे कौन वचायेगा ? जैसे, बकरे 
को कोई नही बचा सका | काशी के साडो का बुरा हाल है। 


एक-एक पश्चु की समाप्ति 


मनुष्यों को अवध्य करार दिया, यह बहुत अच्छी बात है। उसके बाद एक मनुष्येतर 
प्राणी को अवध्य करार देने का हमने जो सास्कृतिक कदम उठाया है, उसके साथ 
कानून भी कदम मिला ले। लेकिन वह प्राणी, वह जीव, तव तक नहीं जी सकता, 
जब तक आथिक सयोजन में उसका स्थान न हो। मोटर-साइकिल और साइकिल के 
आते ही घोड़ा चला गया। आज फौजो में भी घोडा नही है । हमारे जीवन में से वह्‌ जा 
रहा है। राजस्थान में ट्रैक्टर आये और मोटर-साइकिले आयी, और ऊेट जाने लगा। 
हाथी तो पहले से ही वेचारा शौक का जानवर था। 

अभी उत्तर प्रदेश मे एक शिविर में गया था । एक व्यक्ति से पुछा कि “अब आप 
घोडा नही रखते ?” तो बोले, “घोडा जब नही रख सकते, सिर्फ हाथी ही रख सकते 
है।” मैंने कहा, “यह तो आप उल्टी ही वात्त कर रहे हैं? मगर घोडा ही आप नही 
रख सकते, तो हाथी कैसे रख सकते हैं ?” 

बोले, “घोडे का खर्च बहुत है !” 

मैने पूछा, “हाथी का खर्च नही होता ?” 

“नही, हकीकत यह है कि जब कही किसीकी बारात होती है, तव हम उसे किराये 
पर दे देते है। हमे एक वारात के २५ रुपये मिल जाते है । महावत का भी खर्च निकल- 
आता है और हाथी का भी ।” 


ऋन्ति का अर्थ ११३ 


इस तरह हमारे सामाजिक जीवन में से एक-एक पशु समाप्त हो रहा है। जो 
लोग यह कहते है कि यह विज्ञान की प्रगति है, यह सस्क्ृति की प्रगति है, वे हमें धोखे 
में डाल रहे हैं। इसमें न सास्क्ृतिक प्रगति है, न वैज्ञानिक प्रगति है। इसलिए हमारे 
आधिक सयोजन में पशु का भी स्थान होना चाहिए । 

अत यंत्रों के वियय में इतनी ही शर्त है कि उत्पादक उद्योग से मनृष्य के गुण का, 
मनुज्य की कारीगरी का, मनृष्य की कला का बौर मनुष्य की शारीरिक शक्ति का 
उपयोग और विकास होना चाहिए । कम-से-कम इनके साथ उसका अनुवन्ध होना 
चाहिए। दूसरी वात, उत्पादन की पद्धति और उत्पादन के उपकरण ऐसे होने चाहिए 
कि पशु की शक्ति का सम्पूर्ण उययोग हो, पशु की कल्ला और गुणो का सम्पूर्ण विकास हो। 


गुण-विकास के लिए उत्पादन 


अब इसमें एक बात हमे और जोड देनी है। वह यह कि उत्पादन एक-दूसरे के लिए 
हो, सामाजिक गुणो का विकास होने के लिए हो। हमारा समाज समत्वयात्यक होगा, 
व्यवसायात्मक नही । इसमें आपके ब्रतो में से तीन बातें आयी । एक तो शरीर-अरम 
आया, दूसरा स्वदेशी का ब्रत और तीसरा असग्रह अप्रत्यक्ष रूप से आया। सह- 
उत्पादन होगा और उत्पादन यदि एक-दूसरे के लिए होगा, तो सग्रह की प्रेरणा उसमें 
से निकल जायगी। 


चलन का प्रश्त 


वहाँ हम चलन-सिवके या पैसे के प्रश्न पर भी सक्षेप में विचार कर लें । 


पैसा वस्तु का प्रतीकात्मक प्रतिनिधि है। पैसे का अर्थशास्त्र में मूलमृत स्थान यह्‌ 
है कि पैसा जिस अनुपात में वस्तु का प्रतिनिधि होगा, उस अनुपात में उसका मूल्य 
होगा। दुनियाभर की सरकारों के नोट इकट्ठे हो जायें, तो वे सारे-के-सारे नोट मिलकर 
भी रोटी का एक टुकड़ा नहीं बना सकते । पैसे की यह मर्यादा है। दो अनुत्यादक 
चस्तुएँ है---तलवार और तिजोरी | तिजोरीवाला तिजोरी बना मही सकता, रखता है। 
तलवारवाला तलवार से काठता है, लेकित कोई तलवारवाला तलवार नही बना सकता। 
थे दोनों के दोनो अनुत्पादक है। पैसा जब तक वस्तु का प्रतीकात्मक प्रतिनिधि होगा, 
तब तक पैसे का मूल्य है। जिस दिन पैसा कम या अधिक मात्रा में वस्तु की जगह लेता 
है, उस दिन पैसा अपने में सौदे की वस्तु वन जाता है। इसे आज आप चलन का भाव 
'कहते है। रुपयो का, डालर का भी भाव जब होता है, तव वह पैसा पैसा रहा या वस्तु 


श्र सर्वोदय-दर्शन 


हो गया ? रुपये का भी भाव जब होने लगता है, तव सिक्के और सौदे की चीज में फर्क 
ही क्‍या रह गया ? उसका भी तो भाव होने लगा, वह नाप नही रहा ! यानी विनोवा 
जैसे मजाक में कहा करते है, धर्मामीटर में मी तापमान रहने लगा । 


चलन केवल विनिमय का संकेत है । यह विनिमय का साधन है । वह जिस अश 
में वस्तु का प्रतीकात्मक प्रतिनिधित्व करता है, उसी अश में उसकी कीमत रखी जाती 
है। उसे विनिमय का माध्यम और वस्तु का भ्रत्तीकात्मक प्रतिनिधि बचना होता है । 
वस्तु की जगह वह नही ले सकता । 

लोगो ने गाधीजी से पूछा था और अब विनोबा से भी वे पूछते हैं कि क्या आपका 
मतलब यह है कि वस्तुओ का विनिमय हो जायगा और वस्तु-विनिमय का कोई माध्यम 
नही होगा ?” वस्तु-विनिमय चीजों की अदल-वदल की कहते हैं । मैंने जूता बनाया 
ओर आपके पास आया । आप कहते हैं कि “हमें तो जूते की जरूरत नही है ।” में 
कहता हुँ कि “मुझे कपडे की जरूरत है।” आप कहते है, “मुझे जूते की जरूरत नही 
है, तुम्हें कपडे की जरूरत है, तो मैं क्या करूँ ? तुम्हारा जूता मैं नही ले सकता ॥” 
इसी आपत्ति को लोग हमारे सामने वार-वार रखा करते हैँ । 


सर्वोदय-समाज में कांचन-मुक्षित 


सर्वोदिय-समाज में काचत-मुक्ति की जो कल्पना है, वह वस्तु-विनिमय की कल्पना 
नही है ! हम विक्रम और विनिमय, दोनो को समाज से उठा देना चाहते हैं। गाधी 
कहता है कि श्रम विनिमय की वस्तु ही नही रहेगा । परिश्रम के बदले में कोई कुछ नही 
लेगा | मेहनत का बदला कुछ नही । उत्पादक परिश्रम का बदला कुछ नही | वदले 
के लिए वस्तु नहीं बनेगी । वस्तु आवश्यकता के लिए बनेगी । 

मान लीजिये, आपका गाँव किसानो का गाँव है । उसमें जूतो की ज्यादा जरूरत 
है, कुस्तो की कम । इसलिए जूते ज्यादा बनते हैं, कुरते कम बनते हैं| ऐसी हालत में 
जिसका जूते पर अधिकार है, उसे ज्यादा मिलेगा और जो कुरते बनाता है, उसे कम 
मिलेगा । आज वस्तु का उत्पादन माँग के अनुसार होता है। वस्तु का मूल्य माँग के 
पीछे-पीछे चलता है| परत्तु सर्वोदिय-समाज में वस्तु आवश्यकता के लिए बनेंगी, 
विनिमय के लिए नहीं। जितने जूतो की आवश्यकता होगी, उतने जूते चमार वनायेगा। 
जितने कुरतों की आवश्यकता होगी, उतने कुरते दरजी सियेगा। दरजी ने कुरते सी 
दिये, चमार ने जूते बना दिये | दोनो की आवश्यकताएँ पूरी होनी चाहिए। इसके लिए. 
आप एक प्रतीक रख देगे । अब वह आपकी चिट्ठी हो या कौडी हो या प्रत्मक्ष श्रम से 


ऋत्ति का अर्थ श्श्ष 


उत्पन्न कोई वस्तु हो, श्रमजन्य वस्तु हो, यह तो समाज की उस समय की परि- 
स्थिति पर निर्मर रहेगा । लेकिन वस्तु ऐसी होनी चाहिए कि जिसका सम्रह न हो 
सके । विनिमय का माध्यम ऐसा होना चाहिए कि जो अपने सम्रह की वस्तु न बने । 
वैसा जिस दिन सग्रह की वस्तु बन गया, उस दिन पैसा चलन नही रहा, पैसा सपत्ति 
बन गया । हम इतना ही चाहते हैँ कि चलन चलन रहे, चलन सपत्ति न बने, चलन 
संग्रह की वस्तु न बने । यह बहुत मजे मे हो सकता है ॥# 


# विधार-भिविर में २४-८-४५८ का प्रातः-प्रवचन , 


छोटे मालिक ओर ऋान्ति :९; 


जिनको क्राति में हिस्सा लेना है, उनके सामने दो बातें साफ होनी चाहिए। एक 
तो यह कि अब इससे दूसरा कोई अच्छा रास्ता नही है, और दूसरी यह कि क्राति यदि 
सफल ही जाय, तो आज की हमारी जो हालत है, उससे हमारी हालत कुछ अच्छी 
ही रहेगी। 

जो लोग आज भूमिहीन है, उनके बारे में हम कह सकते है कि यह वात ठीक लागू 
होती है । भूमिदान में उन्हें जमीन मिल जायगी | आज का उनका जो सामाजिक 
रुतवा है, वह कल ठीक हो जायगा। लेकिन जो छोटे-छोटे भूमि-मालिक है या छोटे 
जड़े भूमि-मालिक है, उनके लिए यह चीज कैसे लागू होती है ? यह वात हमारे सामने 
विचार के लिए रखी गयी है । 


आमूलाग्र परिवर्तन वांछनीय 


हम आज सामाजिक प्रगति में एक ऐसे मुकाम पर पहुँच गये हैँ कि आज की 
स्थिति जैसी है, वैसी नही रह सकती । इसे तो वदलना ही होगा । प्रश्न है कि इसके 
वदलने की दिशा क्या होगी ? इसकी बदलने की दो दिशाएँ दो तरह के लोगो ने हमारे 
सामने रखी है। सबको यह अवसर दे दो कि हरएक अपनी-अपनी पूरी ताकत लगाये 
और अपनी स्थिति सुधार ले | यानी जो जितना कमा सके, वह उतना कमा ले, ऐसा 
अवसर हरएक को दे दो । समाज में आज तक इसका प्रयोग हुआ । इसे हमने '्रति- 
योगिता' कहा, होड' कहा ) इसका नतीजा यह हुआ कि कुछ लोग बहुत आगे निकल 
गये । जो आगे निकल गये, होड मे जीत गये ) फिर वे सौ में से दसही क्यो न हो ! 
से अमीर बन गये और कुछ लोग होड में पीछे रह गये । वे किसी समय परिस्थिति के 
कारण पीछे रह गये और फिर एक दफा जो पीछे रहे, सो रहे । फिर आगे निकलता 
बहुत मुश्किल हो गया, ऐसी परिस्थिति वनी । अत आज की परिस्थिति में आमूलाग्र 
परिवततेन करना अनिवार्य हो गया है। इसलिए क्राति के सिवा दूसरा कोई चारा 
नही रह गया | आज जो क्राति हमें करनी है, वह सबके हित की होगी, सवके लाभ 
की होगी। 
अब इसमे जो सबसे नीचे हैं, उस आदमी का लाभ तो समझ में आता है। लेकिन 
जो बीच में हैं, जो विलकुल ऊपर भी नही है और विलकुल नीचे भी नही है, ऐसे जो 


छोटे मालिक और ऋान्ति श्र 


छोटे-छोटे मालिक है, इनकी समस्या हमारे सामने सवसे बडी समस्या है । वर्गों का 
आज का जो नवशा है, वह नक्शा ही ऐसा है कि सौ में गेर-मालिक दस होगे, वडे मालिक 
दस होगे और वाकी के सब छोटे-छोटे मालिक हैँ । 


छोटे मालिकों की स्थिति 


इन छोटें मालिको की स्थिति क्‍या है ? छोटी भालकियत अपने से पर्याप्त नही 
है । यदि हरएक छोटे मालिक की मालकियत उसके अपने लिए पर्याप्त होती, तो 
आज समाज में हमें जो असतोप दिखाई देता है, वह दिखाई नही देता। आज छोटे- 
छोटे किसानो की क्या हालत है ? यही कि जिसके पास तीन-चार एकड जमीन है, 
उसकी यह कोशिश रहती है कि जमीन बढ़े । उन लोगों को हमे यह समझाना है कि 
तुम्हारे पास जितनी मालकियत है, वह मालकियत आज तुम्हारे लिए काफी नही है। 
इससे ज्यादा भालकियत अगर तुम चाहते हो, तो उसे हासिल करने की कोशिश में समाज 
में फिर प्रतियोगिता आयेगी । अमी तक प्रतियोगिता का जो नियम जारी रहा है, 
चही समाज में चलता रहेगा और आज की समाज-रचना को, जिसे आप बदल देना 
चाहते है,उसे बदलने में न हमें सफलता मिलेगी, न आपको । बडे मालिक को हम 
समझाते है कि बड़ी मालकियत अब रहनेवाली नही है, क्योकि वडी मालकियत तो इन 
छोटे मालिको के और मजदूरों के भरोसे चलती है। बडे मालिक की मालकियत उसके 
अपने भरोसे पर नहीं चलती । 


अवसर यह देखने में आता है कि बडा मालिक छोटे मालिक से यह कहता है कि 
“मानकियत जायगी, तो सिर्फ मेरी थोडी ही जायगी, तेरी भी तो जायगी । मेरे १०० 
एकड जायेगे, तो तेरे १० एकड भी जानेवाले हैं ।” और वह डरता है कि 'मिरे दस 
एकड जायेंगे, तो क्या होगा २” सौ एकडवाला कहता है कि “दस एकड बचाना है न, 
तो हम सब भालिक-मालिक एक हो जायें 

सवाल है कि आखिर वे कैसे समझेगे कि क्राति सफल होने के वाद हमारा लाभ 
होगा ? प्राय' देखा जाता है कि मालिक चाहे एक एकंड का हो, चाहे सौ एकड का, जब 
मौका आता हैं तव सव मालिक एक हो जाते है। अव हमें करना यह है कि गैर-मालिक 
और छोटे मालिक, इन दोनों को एक-दूसरे के साथ मिला दे । छोटे मालिक और गैर- 
मालिक यानी भूमि-हीव और छोटे किसान, इन सबको एक-दूसरे से मिला देने की 
प्रेरणा कहाँ से आयेगी ? उन्हें हम कैसे वतलायेंगे कि क्रान्ति यदि सफल हो जायगी,. 
तो आज की तुम्हारी जो हालत है, उसमे तुम्हारी हालत अच्छी होनेवाली है ? यह वातः 
हम उनके सामने कैसे रखें ? हमारे सामने जब इतना ही सवाल रह जाता है। 


२८ सर्वोविय-दर्शन 


ढाँचा बदलना आवश्यक 


सवसे पहली वात उन्हें हम यह समझाते है कि आज तुम्हारे पास जितनी मालकियत 
है, क्या वह मालकियत तुम्हारे लिए काफी है ? आज की तुम्झारी मालकियत बढेगी, 
तो तुम्हारे जैसे जो दूसरे छोटे मालिक है, उनकी भी मालकियत बढ सकती है। लेकिन 
इसका नतीजा यह होगा कि कुछ छोटे मालिक गैर-मालिक बनेगे, तमी इन छोटे मालिकों 
की मालकियत बढ़ेगी । केवल बडे मालिको की मालकियत खतम हो जाने से छोटे 
मालिकों की मालकियत नही बढती है ! 

एक दफा वेतन-आयोग ने मुझसे पूछा, “ठुम क्या करना चाहते हो ?” मैने कहा, 
“यही कि बडे-बडे लोगो की तनख्वाहें कम कर दी जाये ।” 

“कितनी तनख्वाहे चाहते हो ?” 

मैने कहा, 'कम-से-्कम सौ रुपया रखो, ज्यादा-से-ज्यादा हजार रुपया रखों। 
इससे ज्यादा जिसकी तनख्वाह हो, उसे कम कर दो और बाकी के लोगो में बाँठ दो | 
हजार से ज्यादा पानेवाले कितने हैं ? ” तो सारे भान्त में कोई २५-३० लोग ही निकले | 
'उनकी तनख्वाहें वॉटने से इनकी तनख्वाहें वढ वही सकती थी । इसलिए आज की 
नौकरियों की तनख्वाहों का ढर्रा ही आमूलाग्र बदलना पडेगा, यह वात सबके ध्यान 
में आ गयी। 

स्‍कूल के मास्टरो और मेहतरो, दोनो ने हडताल की कि हमारी तनख्वाहे वढ़ 
जानी चाहिए । मुझसे सरकारी अधिकारियों ने सलाह ली कि “तुम होते, तो क्या 
करते ?” 

मैनें कहा कि “से होता तो कुछ ऐसा काम करता कि आप मुझे महमूद तुगलक 
कहते | ” 

पूछा, सो कैसे ? ” 

मैने कहा कि “इन मास्टरो में से एक को मै म्युनिसिपैलिटी का अध्यक्ष बनाकर 
कह देता कि अब तुम तनख्वाह बढा दो । मेहतरो की हडताल होती, तो एक मेहतर 
को उपाध्यक्ष बनाकर उनसे कहता कि अब तुम दोनो मिलकर तनख्वाह वढाओ । 
सब वे कहते कि इस म्युनिसिपैलिटी का ढाँचा ही बदलना चाहिए।” आज म्युनिसि- 
'पैलिटी की जैसी रचना है, जिस तरह से हमें तनख्वाहें दी जाती है, ये सारी रचनाएँ 
ही हमें ववलनी होगी । 


सालकियत का बेंटवारा हो 
आज छोटे माल्रिक के मन में यह स्वप्न है, उसे यह आशा है कि मै अपनी मालकिमत 


छोटे मालिक और क्रान्ति श्२९ 


को आज के समाज में वढा सकता हूँ । उसे यह समझा देना है कि तेरी (सभी ।टे 
भालिको की) मालकियत तो बढ ही नही सकती और जिन छोटे मालिकों की माल- 
कियत बढेगी, उसके कारण आज जो छोटे मालिक है, वे गैर-मालिक वनते चले जायेगे । 
वे अगर गर-मालिक वनते चले जायेगे, तो तेरे मन मे जो झगडा है, वह सारे समाज के 
भन में पैदा हुए बिना नहीं रहेगा । इसलिए तुझे अपनी छोटी मालकियत दूसरे छोटे 
भालिकों के साथ मिला देनी चाहिए और गैर-मालिको को अपनी छोटी मालकियत 
में शामिल कर लेना चाहिए। आज की तेरी जो हालत है, उससे कही बेहतर हालत हो 
सकती है। आज तो तेरी मालकियत निर्वाह के लिए भी काफी नही है, लेकिन उस दिन 
जब भारी छोटी मालकियते मिल जायेंगी, तो सवका मिलकर जो उत्पादन होगा, 
उसके वितरण में आज की अपेक्षा अधिक न्यायमगत वितरण की योजना वन सकती 
है। आज तो अपने लिए केवल तू ही जिम्मेवार है, उस दिद सब सवके लिए जिम्मेवार 
हो सकते है। इस प्रकार की एक प्रेरणा छोटे मालिको के मन में हम पैदा करते है और 
मेरा अपना अनुभव है कि पढ़े-लिखे लोगो को यह समझनें में मले ही थोढी-वहुत दिवकत 
हो, गाँव के आदमी जो छोटे मालिक हैं, छोटे किसान है, उनकी समझ में हमारी बात 
बहुत जल्दी भा जाती है । 
ऋन्ति के अनुकूल भूमिका 

गरीब ज्षादमी और छोटा किसान जमाने की आाकाक्षा के कारण इत्तना तो जरूर 
समझ लेता है कि इस क्राति में कोई ऐसी बात है, जिससे मेरे साथ जो छोटे मालिक हैं, 
वे आज से अच्छी हालत में रहनेवाले हैँ । अपनी, या हरएक की अपनी-अपनी हालत 
आज या कल अच्छी होगी, यह प्रेरणा कम होती है, अधिक प्रेरणा यह होती है कि जिस 
बर्ग मे मै रहता हूं, मेरे जैसे जो दूसरे आदमी हैं, उनकी कल वया हालत होगी ? इसका 
विचार जब मनुष्यों के मन में पैदा होता है, तब क्राति के लिए अनूकूल भूमिका और 
अनुकूल सगठन' उत्पन्न होता है । हरएक व्यक्ति जब अपना ही अपना विचार करता 
है, तो उसमें से क्राति नहीं होती । क्राति तब होती है, जब हर आदमी अपने साथ 
अपने-जैसे दूसरे आदर्मियो का विचार करता है और वह इसलिए करता है कि सबको 
मिलकर एक-दूसरे का सरक्षण करना है। एक दिन सारे रिक्‍्शैवाले एक हो जाते हैं, 
सारे ताँगेवाले एक हो जाते है, सारे मालिक एक हो जाते है, और इसलिए एक हो जाते 
है कि उनमें एक प्रकार की समानता होती है। छोटे मालिकों में यह जो समानता है, 
उसके आधार पर हम उन्हें समझाते है कि आज तुम छोटे मालिक हो, लेकिन छोटे 
मालिको में भी छोडे-बडें हैं ही। छोटो में भी जो छोटे-बडे है, उन सवको समान वनाने 
का इसके सिवा कोई दूसरा रास्ता नही है । 

। 


१३० सर्वोदिय-दर्शन 


समाज में ऋन्ति हो 


कुछ भूमिहीन मजदूर आज ऐसे है, जिन्हें दिन में दो-दो, तीन-तीन रुपये मिल 
जाते है| वे हमसे कहते हैं कि “हमें तो आज महीने में १०० रुपये मिल जाते है और 
तुम्हारी जमीन आयगी, तो मेहनत-मशक्‍्कत भी करो और इसके वाद भी वडी मुश्किल 
से जो उपज होगी, वह १०० रुपये महीने के बराबर तो होगी ही नहीं। इसलिए हमें 
जमीन नही चाहिए । हम तो नागपुर में रिक्शा चलाते है, वही अच्छा है ।” 

ऐसे मजदूर को समझाना बहुत मृश्किल हो जाता है। उसे यह समझाना पडेंगा 
कि इस रिक्‍्शे का आज जो किराया तुझे मिलता है, वह किराया कितने दिनो तक 
मिलता रहेगा ? यह किराया देनेवाले लोग समाज में कितने दिन रह सकेंगे और 
उनकी तनख्वाहो की कितनी निर्श्चितता है ? ये सारी बातें जब हम उनके सामने रखते 
है, तब रिक्शावालो के यूनियन में पहले तो रिक्‍्शे का किराया बढने की माँग होती 
है और उसके बाद यह माँग होती हैं कि इस समाज में ही क्राति होनी चाहिए । 

आज रिकशावालो की यूनियन का कहना है कि जब तक ताँगे चलेंगे, तव तक हमारा 
काम नही चलेगा। किसान कहता है, “अनाज सस्ता हो गया, हम मर गये ।” मजदूर 
कहता है, “अनाज सस्ता हो गया, हम तर गये।” इस तरह के अन्तविरोध सिर्फ अमीरो 
और गरीबो के ही बीच में, मालिको और मजदूरो के ही बीच में नही है। पूँजीवाद के 
कारण, प्रतियोगिता के कारण, जितने अन्तविरोध है, वे समाज के अन्तिम स्तर तक, 
छोट-से-छोदे स्तर तक चले गये है । उनको हम उन्हीकी माषा मे समझायें और अब तक 
का अनुमव यह है कि उनकी भाषा में हम यह वात उन्हे समझा सकते है। इस देश का 
आदमी बहुत चतुर है। विनोवा हमेशा कहते हैँ कि हमारे देश का आदमी तो ऐसा 
है कि वह ब्रह्म और माया को समझता है। फिर वह भला यह नही समझ सकेगा कि 
गरीबी किस तरह से खतम होती है, अमीरी किस तरह से खतम होती है ” जड की 
बात, मूल बात बडी जल्दी उसकी समझ में आ जाती है। उसे समझाने के लिए 
हम नैतिक और सास्क्ृतिक प्रेरणा का मी उपयोग कर सकते है। विनोवा तो घामिक 
प्रेरणा का उपयोग कर ही रहे है। देहाती के दिल में आकाक्षा के अनुरूप क्राति की 
प्रेरणा जितनी होती है, उतनी क्राति का सदेश वगैर भाषा के भी उनकी समझ में 
बहुत जल्दी भा जाता है |# 


# श्री मतुमाई पचोछी और श्री वजुमाई शाह के प्रश्नों के उत्तर में २४८८-५५ का प्रवचन 


राजनीति--सम्परदायवाद : जातिवाद ;१०: 


हमारा मल सिद्धान्त है--मेद से अमेद की ओर जाना। भेद से जमेद की ओर 
जाने का आरम्म ममता (ममत्व) से होता है और उसका पर्यवसान तादात्थ में होता 
है । अर्थनीति, राजनीति, समाजनीति, समीमें हमारा यह सिद्धान्त अनुयत रहेगा। 
हम इस सिद्धान्त के आधार पर ही सारे सुधार और क्लान्तियों का विचार करेंगे। 
लोकगाही का आधार भी हम इसे मानते हैं । 


एकता का स्फ्रण 


आखिर एक मनुष्य दूसरे के साथ रहना चाहता है, इसका आधार क्या है ? आधार 
यही है कि वह दूसरे के साथ अपनी एकता का अनुभव करता है और यह अनुभव भी 
उसका बुद्धिपूर्वक नही है, सहज है। यह एकत्ता का ज्ञान एकता का प्रवोध नही है । 
यह एकता की चेतना” नही है। इसे 'एकता का स्फुरण' कहते हैँ । स्फुरण से तात्पर्य 
है, जैसे--मे हूँ! इसका मान | भनृष्य वाहर जाने के समय यह नहीं सोचता कि में 
हैं कि नही यह पहले देख लूँ, फिर बाहर जाऊं ।। 'मैं हूँ का स्फूरण 'नित्य स्फुरण' है। 
इसी तरह से दूसरे के साथ अपनी एकता का स्फुरण नित्य स्फुरण है। 

इसका आरम्म ममता से होता है। मैत्रेयी से याज्वल्वय ने कहा था-- भात्मनस्तु 
फामाय सर्वे प्रियं भव॒ति /--अपने लिए सभी कुछ प्रिय है। जव कोई मर जाता है, तो 
हम कहते है कि उसके लिए तो ठीक हो गया, पर हम अपने लिए रो रहे है । अर्थात्‌ 
हमारा उसके साथ जो सवध था, उसके लिए हम रो रहे हैं। हमारी जो ममता थी, 
उसके कारण हम रो रहे हैं। यह आरम्म की भावना हो गयी। 

अब हम देखें कि तादात्म्य की भावना में क्या है ? वह आपको क्यों प्रिय है ? 
इसीलिए कि आत्मरूप से आप-वह एक ही है। आपमें और उसमें मूलमत एकता है । 
अत, आप दोनो एक-दूसरे के साथ एकता का अनुभव करते है। जहाँ से आरम्भ हुआ, 
वह 'नैतिकता' है और जहाँ उसकी परिसमाप्ति होती है, उसे 'मोक्ष' कहते हैं, आध्या- 
त्मिक अनुभूति' कहते है, 'अपरोक्षानुभति' कहते हैं। 


लोकसत्ता और लोकनीति 


यह जो तादात््य का अतभव है--यह राज्यातीत स्थिति का आघार होता है। 
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लोकसत्ता का आरम्म ममत्व से होता है। और जिसे हम 'राज्यातीत स्थिति! या 
शासन-मुक्ति' कहते है, का आघार इस अवस्था में होता है कि सभी लोग एक-दूसरे के 
साथ अपनी एकता अनुमव करते है । फिर किसीका राज किसी पर नही रहता । मेरा 
राज आप पर नही, आपका राज मुझ पर नहीं। अपना राज अपने पर॥ आपणे' 
शब्द गुजराती है। आपणे--जिसमे मै और “तू, दोनों एक हो जाते है। जो 'मै' का भी 
बहुबचन नही है और 'त्‌' का भी वहुवचन नही है। 'मै'और 'तू' दोनों मिलकर जो 
वहुबचन है, उनका राज्य लोकसत्ता' कहलाता है। हिन्दी मे अपन” शब्द पहले था, 
लेकिन अब अपन' के लिए हम शब्द आ गया। “अपन चलें---मैं और तू, दोनो चलें 
यह आज देहाती प्रयोग माना जाता है। खडी बोली से यह अपन' चला गया। उसके 
स्थान पर कहते है--- हम चलें। यह जो अपन का राज्य और अपन' की सत्ता है, 
यही 'लोकसत्ता' कहलाती है। अर्थात्‌ जिसमें में” और तू" का भेद समाप्त हो जाता 
है। मेरी सत्ता तुम पर नही, तुम्हारी सत्ता मुझ पर नहीं । अपनी सत्ता अपने पर । 
यही वास्तविक लोकसत्ता' कहलाती है। इस लोकसत्ता का विचार जिस नीति में होता 
है और इस लोकसत्ता की आघारमूत जो नीति होती है, उसे हम 'छोकनीति' कहते है । 
लोकनीति का अन्त कभी नही होता । राजनीति का अन्त हमारा उहिप्ट भी है, हमारा 
इप्ट भी है। 


राज्यद्यास्त्र की आकांक्षा 


राज्यशास्त्र के हर ग्रन्थ के अन्त में यह आकाक्षा प्रकट की जाती है कि एक दिन 
वह आये, जब कि राज्य की आवश्यकता ही न रहे । कम्युनिस्ट या सोशलिस्ट जिसे 
राज्य का स्वत सूखे पत्तो की तरह क्षड जाना कहते है, वह अलग सिद्धान्त है। 
लेकिन राज्यशास्त्र में हर ग्रन्थकर्ता की यह अन्तिम आकाक्षा रहती है कि भगवान्‌ वह 
दिन कभी आये, जिस दिन राज्य की समाप्ति हो जाय। राज्यशास्त्रियों ने यह कल्पना 
कर ली है कि विश्व में एक दिन ऐसा था, जब राज्य-सस्था नही थी । जैसे जाति-मेद 
के विषय में कल्पना है कि एक दिन ऐसा मी था, जब कोई जाति ही नही थी। एक ही 
जाति थी। किसी युग में ऐसा था, ऐसा मानते हैँ । राज्यशास्तियो ने यह माना । 
हाब्स ने ऐसा माना है कि मनुप्य की कभी ऐसी एक प्राकृत अवस्था थी। जैसे हमने 
सत्ययुग माना । वाइविल ने माना कि सभी मनुष्य कभी-त-कभी निरपराध थे। जब 
पैदा हुए थे, तव आदम और हौमआ, दोनो निरपराघ थे | उसी तरह कभी ऐसी स्थिति 
थी कि राज्य-सस्था थी ही नही । उसके वाद मनुष्यों में विकार पैदा हुए, स्वार्थ पैदा 
हुए ! इसलिए राज्य-सस्था की आवश्यकता पैदा हुई । राज्य-सस्था का प्रयोजन क्या 
है? प्रयोजन यह है कि फिर से ऐसी स्थिति उत्पन्न हो कि राज्य-सस्था की आवश्यकता 
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न रहे। लोगो का यह सयाल है कि यह एक असम्मव कल्पना है। चाहे असमव हो 
या समव, लेकिन राज्य-सस्था का उद्देश्य यही है कि एक दिन ऐसा आये, जिस दिन 
लोगों को राज्य-शासन की आवश्यकता ही न रहे । शासन किसलिए है ? लोगो को 
शासनातीत बनाने के लिए। यह राज्य-शासन का शास्त्रीय प्रयोजन है। वैद्य से पूछते 
हैं कि वैद्यणास्त्र का शास्त्रीय प्रयोजन क्या है ?' तो कहता है कि ऐसी स्थिति पैदा हो 
कि दवा की आवश्यकता ही न रहे। रामवाण दवा वह है, जिसे एक वार लेने के वाद 
फिर से लेने की आवश्यकता नहीं रहती । राज्यशास्त्र में वह शासन-पद्धति अच्छी 
समझी जाती है कि जिस शासन-पद्धति के बाद फिर झासन की ही आवश्यकता न रहे । 
राज्यशास्त्र इसीलिए है कि मनुप्यो में इतना अनुशासन आ जाय कि शासन की आव- 
श्यकता न रहे । 

नागरिकों में जब एक-दुसरे से भय पैदा होता है, तब राज्य-व्यवस्था की आव- 
एयकता होती है। जब दस मय का निराकरण हो जाता है तथा नागरिको मे परस्पर 
विश्वान की स्थापना हो जाती है, तब राज्य-गासन की आवश्यकता नही रहती | 
राज्य-सस्था एक अनिवार्य आपत्ति मानी जाती है। आज अनिवायं है, इसका तात्पर्य 
यह नही कि वह हमेशा अनिवार्य बनी रहेगी । 

अप्राकृतिक विभाजन 

मनुष्य के आदर्श हमेशा नैतिक या पारमाधिक होते हैं, राजनैतिक या अर्थनैतिक 
नहीं। भाज तक हुआ वया है? दार्शनिकों ने इस विश्व को केवल समझने की ही 
चेप्टा की । जैसी सृष्टि हमारे सामने है, इस सुप्टि को समझने की चेप्ठा दार्श निको ने 
की और उन्होंने अपने प्रयत्तो के परिणाम हमारे समक्ष रखे। वैज्ञानिकों ने प्रकृति के 
नियमों का केवल साक्षात्कार किया, केवल शोध किया, किन्तु विश्व को बदलने का 
काम किनके हाथों में रह गया ? अर्थशास्त्रियों के भी नही, राज्य-नेताओ के हाथ मे, 
जो न तो दार्णनिक थे, न वैज्ञानिक । दर्शनमूढ़ और विज्ञानमूढ लोगो के हाथों मे समाज 
और सृप्टि को बदलने का काम आवा। आज दार्शनिक अलग है, वैज्ञानिक अलग है 
और नागरिक अलग है। यहू विभाजन ही अप्राकृतिक है, अवैज्ञानिक है, सर्वथा कृभिस 
है। यह मनुष्य के जीवन में व्यर्थ ही हवावन्द दरवे बना देता है । उसके व्यक्तित्व को 
समग्र के स्थान पर बहुव्यक्तित्व में बदल देता है। इस प्रकार का व्यक्तित्व लोक- 
सत्ता का आधार नही हो सकता । इस विच्चछिन्न व्यक्तित्व में से लोकसत्ता का निर्माण 
नही हो सकता । 

राजा विष्णु का अवतार 
सर्कृत के एक लोक में कहा गया है कि जो राजा का कार्य करता है, उसे जनता 
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नही चाहती । जो जनता का काम करता है, उसे राजा छोड देता है। 'इति मह॒ति 
बिरोघे, नुपतिजनपदानाम्‌ दु्लंभः कार्यकर्ता ।! ऐसा महान्‌ विरोध है। इसलिए राजा 
का भी काम करे और प्रजा की भी भलाई करे, ऐसा कार्यकर्ता बहुत दुर्लम होता है। 
नरपति का हित अलग है और जनपद का हित अलग है। इन दोनो का समन्वय करने- 
वाले कार्यकर्ता को 'राजनीति-निषुण' कहते है । उसे इघर भी सेमालना है और उबर 
भी समालना है। लेकिन होना यह चाहिए कि राजा का हिंद गोण और प्रजा का हित 
मुख्य हो और एक दिन ऐसा आना चाहिए कि जिस दिन राजा का हित प्रजा के हित में 
बिलीन हो जाय । लेकिन हो गया उल्टा । राजा को विष्णु का अवतार समझा गया । 
“विष्णु के सिवा पृथ्वी का पति कोई नही, शायद ऐसा कहा गया होगा | पर राजनीति- 
निपुण लोगो ने उसका अर्थ यह कर लिया कि पृथ्वी का जो मालिक है, वह विष्णु ही 
है। एक प्रमेय वना दिया कि जो-जो पृथ्वी का मालिक है, जमीदार से लेकर तख्त पर 
बैठे हुए वादशाह तक, सब विष्णु ही है। इस अधिकार को लोग 'ईश्वरदत्त अधिकार' 
कहने लगे । विष्णु का अवतार हो जाने के कारण काल पर भी राजा की सत्ता चलने 
लगी । केवल पचतत्त्वो ही पर नही, सृष्टि पर ही नही, जमाने पर भी उसका शासन 
चलने लगा। कहा जाने लगा---अकवर का जमाना, औरगजेब का जमाना । कालो वा 
फारणं राज्ञ;, राजा वा फालकारणम्‌ | इति ते संशयो मा भूत्‌ राजा कालस्य कारणम्‌ ।' 
राजा ही काल का कारण है और फिर यया राजा तथा प्रजा।” भनुष्य ने एक वार एक 
भूमिका को स्वीकार कर लिया। फिर सूत्र के वाद सूत्र बनते गये। फल क्या हुआ ? 
यही कि जिन्हें हम 'लोक' कहते है, उसमें कोई शक्ति नही, लोक का कोई अस्तित्व नही 
और लोक की कोई सत्ता नही । सत्ता का असली अर्थ है प्रभावशाली अस्तित्व ।' 
राज्य का अधिष्ठान : लोकसत्ता 

मैने हवाई जहाज में एक नौजवान से कहा कि “मुझे खिडकी के पास बैठने दो ।” 

उसमे कहा, “बाहर घेरा है, क्या देखोगे ? ” 

मैने कहा, “मेंधेरा ही देखूँगा ।” 

अब वह हैरान है। बोला, 'मेँंधेरा क्या देखोगे ? आँखें वन्द कर लो, तो मंधेरा 
ही दिखाई देगा।” 

मैने कहा, “जिसकी आँखें बन्द होती हैँ, उसे त्तो रोशनी भी नही दिखाई देती 
और अँधेरा मी नही दिखाई देता ।* 

आँखें बन्द करने से कुछ अंधेरा दिखाई नही देता है। आँखें खुली रहने से 
अँधेरे को आदमी देखता है, क्योकि आँख में रोशनी होती है। अँबेरा, मेरी आँखों 
में जो रोशनी है, उससे प्रकाशित होता है। यही सत्ता' कहलाती है । 

अँधेरे पर भी प्रकाश की सत्ता होती है । जब भँघेरा प्रकाशित होता है, दिखाई 
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देता है, नही तो भेघेरा दिखाई ही नही देता । यदि पूछा जाय कि 'मैंघेरा है, यह आपने 
कैसे जाना ?” तो कहा जाता है कि “दिखाई दे रहा है। पर यदि हम उसे लालटेन 
लेकर देखते है, तो वह गायव हो जाता है | ” 

बेंेरे के पीछे जो सत्ता है, वह प्रकाश की है। इस तरह से हम भगवान्‌ की सत्ता 
मानते हैं। राज्य के पीछे जो सत्ता होती है, वह लोगो की सत्ता होती है। सामाजिक 
इकरारनामे का जो सिद्धान्त है, उसके मूल में यह वात है कि राज्य चाहे जितना प्रभाव- 
शाली हो, राजा चाहे जितना वडा हो, उसका अधिष्ठान हमेशा लोकसत्ता' है। लोगों 
की सरकार हो या न हो, पर लोकसत्ता यदि न हो, तो राजा का अस्तित्व ही नहीं । 
इस बात को सब भूल गये थे। फल यह हुआ कि राजा के हाथ में सव अधिकार सौप- 
दिये । उसे अपना कल्याणकर्ता माना। कल्याण करने का अधिकार भी हमने 
उसे दे दिया । 


राजा को अभियन्त्रित अधिकार 


बचपन में हमने एक कहानी पढी थी कि एक वडा जमीदार था। वह सवेरे उठ नही 
सकता था। घटियाँ वजती थी, लोग उसे उठाते थे, पर वह उठता नही था | बडा 
आदमी था। एक दिन उसने अपने नौकर से कहा, “मैं कल से सवेरे घृमने जाता चाहता 
हूँ। तू मुझे सवेरे उठा दिया कर | तमी तुझे तवस्वाह मिलेगी ।” 

दूसरे दिन नौकर ने उसे वहुत्त पुकारा, पर वह जगा ही नही । 

उठने पर नौकर से बोला, “तून मुझे जगाया ही नही ? 

सौकर ने कहा, “हुजूर, मैने आपके कान के पास आकर आवाज दी, पर आप उठे 
ही नहीं।” 

“फिर तैरी तनस्वाह नहीं मिलेगी ! ” 

तीसरे दिन नौकर ने जाकर उसे खूब हिलाया-डुलाया, फिर भी वह नहीं उठा। 

चौथे दिन नोकर ने उस पर पानी उेंड्ेल दिया । इस पर वह उठा और नौकर को 
एक तमाचा मारकर फिर सो गया । 

पाँचवे दिन नौकर ने फिर उस पर पानी उंंड्रेला और जब वह उठा, तो नौकर ने 
ही उसे एक तमाचा लगा दिया। दोनों में कुगती हो पडी । तब बह उठ खडा हुआ 
और उसने यह बात मजूर की, “हाँ, आज तूने मुझे जगाया है ! ” 

इसी तरह का राज्यसत्ता का आधार है। इसे 'दड' कहते है । हमने राजा को 
यह सत्ता दी। लेकिन हमने अपने को इतना गाफिल और वेवकूफ समझ लिया कि राजा 
से कह दिया कि “हमारा कल्याण करने की सारी सत्ता हम तेरे हाथ में देते है, कल्याण 
करने के लिए हम यदि स्वय तैयार न हो, तो तू मार-मारकर हमारा कल्याण कर । 


१३६ सर्वोदय-दर्शन 


लेकिन, कल्याण का ठीका तेरा है।” यह अनियत्रित सत्ता हमने राजा को दे दी । इसे 
हम अनियन्त्रित राजसता' कहते है । 


तोन सिद्धान्त-शास्त्री 

इस सिद्धान्त के निर्माताओं में तीन तामो का बडा महत्त्व है--हाव्स, लॉक और 
रूसो | इन्हीकी बदौलत राज्यशास्त्र का व्यापक विकास हुआ है। इनके वाद मार्क्स 
का प्रमुख स्थान है ! 

हाव्स---अनियन्त्रित राजस तावादी' । 

लॉक--नियन्त्रित राजसत्तावादी' । 

रूसो---लोकसत्तावादी । राजसत्ता का निराकरण और लोकसत्ता की स्थापना 
का आरम्भ । 

माक्‍स ने 'लोकसत्ता' शब्द का प्रयोग नही किया, उसने उस्ते 'दलित मानव को 
सत्ता', वलित अधिराज्य नाम दिया। उसका असली अये था गरीबो का लोकतस्‍्त्र । 


लोकसत्ता का मूल 


अब प्रश्न यह है कि इन विचारो की जड कहाँ है ? इनमें विरोध कैसे पैदा हुआ ? 
लोकशाही की जड कहाँ है ? 

हर अच्छे आदमी में कुछ-न-कुछ बुराई होती है। लेकिन दुनिया में जो वात 
मानी नही जाती और जो मानी जानी चाहिए, वह यह है कि हरएक दुष्ट मे कुछ-न-कुछ 
अच्छाई होती है। यह लोकसत्ता का आवार है। जजीर की जो सवसे कमजोर कडी 
होती है, वह कडी जजीर की मजबूती वतलाती है। साधारण नागरिक लोकसत्ता का 
आधार है । लोकसत्ता की विभूति है--सर्वताधारण मनुष्य, जन-समुदाय नहीं। 
समुदाय विलकुल भिन्न चीज है। भीड मे मनुष्य खो जाता है। चतुर समाजवादी 
और साम्यवादी समूह नही कहते, लोग” 'जनता' कहते है । 

ललोक' को व्याख्या 

शकराचार्य ने छोक' की वडी सुन्दर व्याख्या की है--लोकयते इति छोकः । 
लोकपति इति लोक. । अर्थात्‌ जो दिखाई देते है और जो देखनेवाले है, वे दोनो लोक 
हुए । जिनके आँखे है, वे लोक हूँ अर्थात्‌ उनमें अपनी चेतना भी होती चाहिए । मनुष्य 
केवल एक पिण्डमात्र नही है, उसमें अपनी भी कुछ दृष्टि, अपनी भी कुछ चेतना होनी 
चाहिए । दोनो वाते उसमे होनी चाहिए। अर्थात्‌ सवको दिखाई भी दे और खुद देखने 
की शक्ति भी रखता हो। आज क्‍या है? आज केवल दिखाई देता है, पर देखने की 
शक्ति उसमें है, यह कोई नही मजूर करता | 
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लोकसत्ता का आधार 


प्रश्न है कि लोकसत्ता में होना वया चाहिए ? लोकसत्ता में दो बातें आती हँ-- 
उसमें सबके लिए व्यवस्था हो । लेकिन सबके लिए व्यवस्था होना ही पर्याप्त नही है। 
उस व्यवस्था में सबका हिस्सा भी हो, सवका त्याग मी हो। सबका हिस्सा है वोट, 
मत और सवका त्याग है टैक्‍्स', कर। सोचने की वात है कि कर' का सिद्धान्त कहाँ से 
आता है ? “फर' क्यो लेते है ? इसीलिए लेते हैं कि उसमे सबका त्याग हो, सवका हिस्सा 
हो। सबका जधिकार होना चाहिए, इसलिए 'बीदं है। 'वोट' अधिकार का श्रतीक 
है, कर' त्याग का। हर नागरिक का त्याग भी हो, हर नागरिक का अधिकार भी हो । 


व्यवस्था सबके लिए हो, किसी एक के लिए नहीं। १०० में से ९० के लिए भी नही । 
आस्तिकता या मानव-निष्ठा 


लोकमत्ता का आधार वया है ? यही कि साथारण-से-सावारण नागरिक में भी 
सत्वृत्ति है, दुर्जन-से-दुर्जन व्यक्ति में भी ईमान है। जो सबसे वेईमान, दुप्ट और 
जोहदा ममन्ना जाता है, उसमें भी ईमान है। समाज में कुछ अच्छे लोग है, कुछ बुरे । 
अच्छे लोगो में बुराइयाँ हैं और बुरे लोगो में अच्छाइयाँ हैँ । इसीलिए लोकसत्ता के लिए 
आधार है और अवकाश हैं। यह बात जो नहीं मानता, वह लोकसत्ता की नही मानता । 
यदि कोई व्यवित यह नहीं मानता कि साधारण नागरिक सत्वृत्त है, दूसरी रुकावटे 
उसमें न हो, तो उसकी प्रवृत्ति अच्छी ही रहेगी और दुप्ट-मे-दुप्ट भनुप्यों में भी 
कुछ सद्‌गुण होते है, तो वह व्यक्षित मले ही वहुत बडा नैतिक पुरुष हो, आध्यात्मिक पुरुष 
ही, सहूदय हो, दयावान्‌ हो, फिर भी यह लोकमत्तावादी नहीं है। उसका लोकमत्ता 
में विश्वास नहीं है। लोकसत्ता में जिसका विश्वास होगा, उसमे ऐसी श्रद्धा, निप्ठा 
होनी चाहिए कि जो गुनहगार या समाजद्रोही समझे जाते है, समाज जिन्हें बहिप्कृत 
मानता है, उनमें भी मानवता का अश छिपा हुआ है। लोकसत्ता के सदर्भ में इसे 
भास्तिकता' या 'मानवनिष्ठा' कहते है । मनुष्य में निप्ठा का अर्थ ही है--लोकनिप्ठा, 
मानवनिष्ठा । यही आस्तिकता है ! 


देवों और राक्षसों की परम्परा 


समाज के विकास में एक ऐसा मुकाम आया, जहाँ से लोकसत्ता का आरम्भ हुआ । 
लेकिन इसका अधिप्ठान मनृष्यो के स्वभाव में है। उसका अधिप्ठान हमारी परपरा में 
है । नहीं तो उसका आरम्भ नहीं हो सकता था। हमें देखना है कि हमारी परम्परा 
में यह अविप्ठान कहाँ है ? सस्फ्त भाषा में जैतान के लिए कोई शब्द नही है। 'राक्षस', 
दानव, दैत्य' ऐसे अनेक शब्द है, लेकिन हमारे इन राक्षमी, दानवो और दैत्यो में कुछ 


ढी 
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तो देवो के ही सौतेले-मौसेरे भाई थे और इनमें से वहुत-से तो देवभक्‍त और शिवभकक्‍त 
भी थे । ये लोग शैतान नही हो सकते । शैतान के मुकावले में इनकी कोई हस्ती 
नही है। 

सोचने की वात है कि जिसकी कोख से कृष्ण पैदा हुआ, वह भी कस की वहन 
हो सकती है। जिसकी कोख से प्रह्नाद पैदा हुआ, वह एक राक्षस हो सकता है । 
और जिसकी कोख से रावण पैदा हुआ, वह एक तपस्वी द्राह्मण हो सकता है । यदि 
किसीने दानवों को और राक्षसों को एक पूथक्‌ योनि मान लिया है, तो वह नास्तिक 
है। तपस्वी पतित होता है, तो राक्षस हो जाता है। कस, शिशुपाल, हिरण्यकश्यपु, 
हिरण्याक्ष, रावण-कुम्मकर्ण, ये विष्णु के द्वारपाल जय-विजय थे। ये शाप-अ्रष्ट 
तपस्वी थे। इसलिए राक्षसों की कोई अलग योनि नही मानी गयी है। पुराणों में 
वर्णन आता है कि जो-जो राक्षस मरा, वह मरते ही भगवान्‌ में समा गया। उससें से 
ज्योति निकली और विष्णु में समा गयी । शिशुपाल का शिरच्छेद होते ही ज्योति 
निकली और भगवान्‌ में समा गयी | कस मरा, ज्योति निकली और कृष्ण में समा 
गयी । रावण से ज्योति निकली, राम में समा गयी । इसके बाद रावण और राम एक 
हो गये | यह शरीर ही उनके बीच में था। यह एक 'आल्तिकता' है और बहुत बडी 
आस्तिकता है । हमारे यहाँ शैतान के लिए मी भगवान्‌ की सत्ता की आवश्यकता 
होती है । प्रकाश के विना भैघेरा दिखाई नही देता । भगवान्‌ की सत्ता न हो, तो 
शैतान दिखाई नही देता | शैतान का अपने में स्वतल्त्र अस्तित्व नहीं है। बुराई 
अभावरूप है, दुर्गुण अभावरूप है ! सदूगुण भावरूप है। इसलिए सारे दुर्गुण सद्‌- 
गुणों के आधार पर जीते है ) दुर्गुण अपने आधार पर कभी जी नही सकता । उसे 
सदगुण का आधार लेना पडता है। शैतान जीता है, तो भगवान्‌ के जाघार पर 
' जीता है! इसे भास्तिकता' कहते है। यह लोकसत्ता का आधारभूत तत्त्व है। 


आस्तिकता की व्याख्या 

पहले वैदिको को 'आत्तिक' कहते थे। निरीश्वरवादी हो, पर वैदिक हो, तब 
भी आस्तिक' कहलाता था। ईश्वरवादी यदि वेदो को न मानता हो, तो नास्तिक' 
कहलाता था। इसके वाद ईश्वखादी आस्तिक' कहलाने लगा, निरोश्वरवादी 
तास्तिक' कहलाने लगा। आज लोकसता के संदर्भ में आस्तिक वह है, जिसका 
मनष्य की मूलभूत सत्मवृत्ति में विश्वास है, जो यह मानता है कि मनुष्य मूलतः 
सप्पवत्त है और परिस्यितिजन्य विकारो से ही वह दुष्ट होता है। इनिया में नष्ट, 
सोधा हुआ, कोई नहीं है। सबका उद्धार हो सकता है। जोकसत्ता में सब लोग 


तागरिक वन सकते है । 
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आस्तिकता की व्याख्या हुई--दुर्जत की भी सत्प्रवृत्ति में विश्वास, सामान्य मनृप्य 
की सत्पवृत्ति सें मूलभूत श्रद्धा । हर दुजजन में कुछ ईमान होता है। चोरो में भी 
ईमान होता है। सदोरियो में कोई कागज, कोई देस्तावेज होती है ”? रूमाल के 
नीचे उनका हाथ होता है और न मालूम क्या करते है! लेकिन वे एक-दूसरे में ईमान 
रखते हैं। सोचने की वात है कि बाजार में सठोरिये लोग सत्याचरण कर रहे है । 
चोर सब ईमान के भरोसे चोरी करते हैं। उत्तका एक-दूसरे पर विश्वास होता है । 
तो सटोरियो में जो ईमान है और चोरो में जो ईमान है, वह क्‍या प्रतिष्ठित नागरिको 
में नही आ सका ? वह इसीलिए नहीं आता कि मनुप्यो ने अपने को सप्रदायों मे 
बाँट लिया है, लोकसंत्ता को जैसे तमाशा वना दिया है | 

पक्ष और लोकसत्ता 

वर्नाड़े शॉ ने इसका बडा सुन्दर वर्णन किया है--हरणएक के द्वारा चुना गया 
हर कोई, यह आज की लोकसत्ता का स्वरूप है। हरएक को चुनने का अधिकार 
है और हर किसीको उम्मीदवार होने का अधिकार है। अब लोकसत्ता लोगो की 
नही, उम्मीदवारों की है। लोग कहते है कि अगर 'पक्ष' नहीं है, तो लोकसत्ता ही 
नही है जौर अगर उम्मीदवारी नही है, तो लोकसत्ता ही नही है। आज की राजनीति 
में सारे पक्ष एक-दूसरे के दोषो का विचार करते है, लोकहित का या समस्याओं के 
समाघान का विचार गौण हो जाता है। 

चुनाव का युद्ध 

पक्षसत्ता से मनुष्य की मनोवृत्ति वेंट जाती है, उसका सप्रदाय बन जाता है और 
फिर नागरिकता उम्मीदवारी में परिणत हो जाती है। और फिर चुनाव 'लडा जाता' 
है। अमेरिकाताले कहते हँ--“मै चुनाव में दौड़' रहा हूँ ।” वह उस चुनाव को 
'रेस', (घुडदौड) समझ रहा है। कोई उसे दौड समझत्ता है, कोई कुश्ती । हमारे 
विनोबा कहते है-- ऐसा करो भाई, दौड भी छोड़ दो, लडाई भी छोड दो । चुनाव 
लड रहा हूँ मत कहो, चुनाव खेल रहा हूँ कहो। कम-से-कम यहाँ से आरम्भ 
करो, तो कुछ ठीक होगा। 'चुनाव खेलना” कहोगे, तो इससे कम-से-कम तुम्हारी 
भनोवृत्ति में तो अन्तर पड ही जायगा ।/ 

हरबोंग का राज्य 

आज की लोकसत्ता कसी है ? हर कोई चुना जाता है और सब लोग उसे चुनते 
हैं। इस तरह की सरकार बनती है, जिसे हिन्दी महर्वोंग का राज्य' कहते है। 
हरवीग का राज्य, चौपट राज्य । भीड का राज्य । लोकतन्‍्त्र इसमें खो जाता है। 
एक तरफ तो राज्यसत्ता है--एक मनुष्य की अनियत्रित सत्ता । दूसरी तरफ लोक- 
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सत्ता नही है । सबकी सत्ता का मतलब भोड का राज्य हो जाता है। समुदाय का 
राज्य' बाधिर भीड का राज्य में परिणत हो जाता है । पिकविक का एक प्रसिद्ध 
किस्सा है | एक वार उसका एक दोस्त पिकविक से पूछता है, 'जब कभी दिल मे 
शक हो, तो क्या करें ?”! 

तो बह उसे एक सूत्र वतलाता है, “जब कमी तुमको, तुम्हारे दिल में शक हो, तो 
भीड के पीछे चलो ।” 

“दो भीडे हो, तो क्या करे ? ” 

“तो जो भीड बडी हो, उसके पीछे चलो ।* 

भीड के पीछे जाना, वहुमत के पीछे जाना, लोकसत्ता नही है। यहाँ लोगो की 
सत्ता कही नही है, भीड की सत्ता है। हम भीड की पूंछ पकडकर उसके पीछे चले 
जाते हैँ । 

लोकप्रियता का नोलाम 

फ्रास की क्राति पर कई पुस्तके लिखी गयी । कुछ पुस्तक प्रगतिशील लेखको 
ने लिखी । कार्लाईल, थॉमस पेईन, विलियम कोवेंट आदि ने फ्रासीसी क्राति के पक्ष में 
किताबे लिखी । एडमण्ड बर्क ने उसके खिलाफ। वह जी्मतवादी था, लेकिन एक 
बात उसने बडे पते की लिखी कि “जव इस तरह का भीड का राज्य हो जाता है, तो 
क्या होता है ? नेता कौन है ? जो लोकप्रियता के नीलाम में सबसे बडी वोली वोल 
सकता है, वह नेता वन जाता है। एक तरफ से लोकप्रियता का नीलाम होता है, और 
दूसरी तरफ से उम्मीदवार की उम्मीदवारी का नीलाम होता है। जिस लोकसत्ता का 
नीलाम हो सकता है और जिस लोकसत्ता में उम्मीदवारों का नीलाम होता है, वह 
लोकसत्ता वास्तविक या यथार्थ 'लोकसत्ता' नही है । 


स्वराज्य की मूल बात 

सभी लोग जातते हैं कि यहाँ जितने अग्नेज आ ते है, वे यहाँ से जाने के वाद इस देश 
के बारे में कम-से-कम एक किताब जरूर लिख देते है। यह सव गवनरों ने भी किया, 
वाइसरायो ने मी किया । वगाल के एक मूतपूर्व गवर्तर लाड्ड रोनाल्‍ड्स ने एक पुस्तक 
लिखी है--हार्ट गाँव हिन्दुस्तान” (हिन्दुस्तान का हृदय) । इस पुस्तक म वे लिखते 
हैं कि “देखो, यह गावी, जिसके पीछे तुम लोग जा रहे हो, क्या चाहता है ? उसके 
स्वराज्य में रेल नही रहेगी, तार नही रहेगा, विजली के चिराग नही रहेगे, टेलीफोन 
नही रहेगे। मारत के निवासियों, इतना ही नहीं, इसके स्वराज्य में दवाखाने नही 
रहेंगे और वकील .नही रहेंगे। जरा सोचो तो ? क्‍या ऐसा स्वराज्य तुम लोग 
चाहते हो ? 
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काग्रेसवालों को चोट लगी कि ऐसा स्वराज्य तो हम नहीं चाहते। गाघी यदि 
दरअसल ऐसा स्वराज्य लाये, तो वडी मुसीवत होनेवाली हैं । तव लोक-तिनिधि 
के नाते गाघी ने 'यग इण्डिया' में इसका जवाव दिया कि “वह तो मेरा अपना, मेरे 
गादएं का स्वराज्य है। उसकी स्थापना में अवश्य चाहता हूँ, लेकिन काग्रेस के साथ 
जिस स्वराज्य के लिए आज मै कोशिश कर रहा हूँ, वह पालियामेण्टरी स्वराज्य है ।” 
यह आधुनिक लोकसत्ता की स्थापना का स्वराज्य है, जिसकी परिभाषा गाघी से पहले 
तिलक ने की थी, क्योंकि हर नेता को इस मामले में बडा तग होना पडा है। 


घिलक की व्याख्या 


बुढ्िवादी हमेशा कहता है, “तुम्हारे स्व॒राज्य का अन्तिम चित्र बताओ ।” नेता 
कहता है, “भाई, अन्तिम चित्र तो मेरे पास है और नही होगा, तो तुम वना लेना । 
पहले अग्रेजो को तो यहाँ से जाने दो ।” 

बुद्धिवादी कहता है, “नही-नही, तुम्हाय अन्तिम चित्र होना चाहिए ।” तो 
कलकत्ते की काग्रेस में एनीवेसेट को अध्यक्षता में तिलक ने उसकी व्याख्या कर दी, 
“आप उसे चाहे होमस्ल' कहिये, चाहे प्रातिनिधिक स्व॒राज्य कहिये या अ-व-क राज्य 
कहिये, आप चाहे जो नाम दे दीजिये ।” परन्तु हम चाहते यह हैँ कि हमारी विधान- 
सभाएँ पूर्णरप से छोक-निर्वाचित होनो चाहिए और सारी कार्यकारिणी सरकारें 
लोक-सभाओ के प्रति पूर्णरूप से जिम्मेवार होनी चाहिए ॥! यह उन्होंने जड की 
वात बतला दी थी। अब एक वात यह है कि जो कार्यकारिणी सरकार है, उसकी सत्ता 
कम है, और जो लोकसभा है, उसकी सत्ता सर्वोपरि है। यह लोकमत्ता ही पालिया- 
मेंट' (मसद्‌) कहलाती है । पालियामेण्ट इग्लैण्ड में सर्वोपरि है । सर्वोपरि से मतलब 
यही है कि उसके ऊपर कुछ नही । 

किसीने पूछा था कि “पालियामेण्ट मे क्या ताकत है, पालियामेण्ट क्या कर सकती 
हैं ?” तो जवाब दिया, “स्त्री को पुरुष चना देना और पुरुष को स्त्री बना देना, बस 
इतना छोडकर हमारी पालियामेण्ट सब-ऊुछ कर सकती है।” पालियामेंट की अन्तिम 
सत्ता का यह अर्थ है। 

प्रश्न उठता है कि पालियामेंट सर्वोपरि है या राजा सर्वोपरि है ? सत्ता कहाँ 
होगी ? सरकार में सत्ता है यानी कार्यकारिणी में है, या लोक-समा में सत्ता है ? 
वस्तुत लोकशाही में सत्ता लोक-सभा में होनी चाहिए। सत्ता लोक-अतिनिवियों के 
हाथ में होनी चाहिए । 

राज्य और जचता का विरोध 
राजा का और लोक-प्रतिनिधियों का झगडा इस्लैण्ड में शुरू हुआ। शायद 
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तीसरे विलियम राजा के जमाने में एक ऐसा मौका आया कि वह सोचने लगा कि अब 
क्या किया जाय ? पालियामेंट मेरी वात नही मानती | अब मै क्या करूँ ? में कुछ 
अच्छा काम करना चाहता हूँ, लोगो की भलाई करना चाहता हूँ, तो यह पालियामेंट 
भैरे रास्ते में वडी रुकावट डालती है। 

आज आप हर चीफ मिनिस्टर ( मुख्य मन्‍्त्री ) के मुँह से भी यही बात सुनेगे । 
क्षाप किसी भी राज्य के च्रीफ मिनिस्टर से मिलिये। कहेगा, “हाँ, आप तो विलकुल 
ठीक कह रहे है। में भी यही करना चाहता हूँ ।” 

“फिर करते क्यो नही है ?” 


“लेकिन करे कैसे ? ऐसा बिल ही पांस नही होता है असेम्बली में ) असेम्बली 
ही नहीं मानती ।/ 


“लोकहिंत तुम क्यो नही करते ?” 

“लोक-तिनिधि हमारे रास्ते मे रुकावट डालते है ।” 

तीसरे विलियम राजा ने भी यही शिकायत की कि “क्या करूँ, यह पार्लियामेंट 
भरे खिलाफ काम करती है।” तो राजा साहव से पूछा गया कि “आपको रुकावट 
क्यों होती है ?” बोले, “मैं तो राज्य करना चाहता हूँ, पर पालियामेंट लोगो की 
प्रतिनिधि है और लोग कमी यह नही चाहते कि उन पर कोई राज्य करे ।” 

बहुमत क्ञी सरकार 

राजा कहता है, में तो राज्य करना चाहता हूँ और जनता कमी नही चाहती कि 
कोई उस पर राज्य करे । 

जनता यह अवश्य चाहती है कि व्यवस्था हो । लेकिन उस पर राज्य हो, यह वह 
कभी नहीं चाहती । कोई नागरिक नही चाहता । सभी लोग चाहते है कि व्यवस्था 
तो उत्तम-से-उत्तम हो, पर हम पर हुकूमत कोई न चलाये । विलियम राजा शिकायत 
करता है कि पालियामेंट मे लोगो के प्रतिनिधि है भौर लोगों के प्रतिनिधि हुकूमत वही 
चाहते । इसलिए रुकावट होती है। इसलिए ऐसी कोई युक्ति निकालो कि पार्लियामेंट 
की सत्ता से मै वच सकूँ। तो एक लार्ड उसे एक युक्त बताता है कि “तुम ऐसा करो 
कि यह शर्तें बना दो कि पालियामेंट मे जिसका बहुमत होगा, उसीकी सरकार बनेगी । 
तो फिर पालियामेंट कमी उपद्रव नहीं कर सकेगी ।” 

“यह तो तू एक अजीब वात कह रहा है। यदि बहुमत की सत्ता होगी, तो मेरी 
सत्ता कहाँ रहेगी ?” 

वह बोला, “फिर मालूम हो जायगा तुम्हें । अभी तो तुम मेरी युक्ति मान लो ।” 

लार्ड बोला, “जिस पक्ष का बहुमत हो, उत्तीकी सरकार बनने दो । फिर वुम्हारा 
काम बहुत आसान हो जायया | तुम्हें कोई कण्ट नही देगा ।” 
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“इसीलिए कि जिसके हाथ में सरकार होगी, उसे बहुमत बनाने की और बहुमत 
बनाये रखने की जो चिन्ता होगी, उसीमें उसका सारा बक्‍त निकल जायगा। फिर 
लोक-कल्याण की ओर ध्यान देने के लिए उसके पास वहुत कम फुरसत रह जायगी । 
यानी विस्तर लगाने में ही रात वीत जायगी, तो सोचे के लिए मौका ही नही मिलेगा ।” 


पालियामेंट के इतिहास का यह एक बहुत रम्य प्रकरण है, जो शायद आपको 
किसी इतिहास की पुस्तक में त सिले । यहाँ आख्यायिका के रूप में वतलाया गया है 
कि सारे मूलभूत सिद्धान्त कैसे आये है, लोकसत्ता में क्या-क्या अडचनें आयी और किस 
तरह से उनका विकास हुआ ! 

राजा बोला, “यह युकति सबसे अच्छी है।” बस, उस दिन से पार्लियामेंट में 
सबकी आँखें बदल गयी। पालियामेंट में जाते ही अब सोचना पड़ता है कि घहुमत 
में कँसे आऊँगा ? 

बहुमत प्राप्त करने की चिन्ता 


नारायण कहता है, “दादा, ववलभाई को थोट देना है।” 

मै कहता हूँ, “हाँ, देना है। ये बहुत मल आदमी है । वहुत अच्छे आदमी है ।” 

प्रयोध कहता है, “बहुत भले हैं, वहुत अच्छे हूँ, लेकिन अकेले वहाँ क्या कर लेगे ? 
कोई 'टीम' है उनके साथ ? जब तक उनके साथ कुछ और साथी नही होगे, तव तक 
उनका वहुमत नही होगा और जब तक वहुमत नही होगा, तब तक वबलभाई वहाँ 
पालियामेंद में कुछ नही कर सकेगे ।” 

तो बवलमाई अब खोज रहे हैं कि कौन-कौन हमारे साथी होगे । और फिर ये 
साथी ईमानदार रहेंगे या नही । दूसरी चिन्ता यह भी है कि ये साथी चुने जायेंगे या 
नही ? मान लीजिये, उन्होने प्रवोध चौकसी को साथी बना लिया तो ? 

पूछा, “कहाँ से खडे होते हो ? ” 

कहा, “बडीदा से ।” 

“बडीदा में तुम्हें कौन-कौन जानता है ?” 

“हमारे दफ्तर के लोग जानते हैं ।” 

“उतने से क्या फायदा ? दूसरे लोगो से जान-पहचान करने का कोई साधन है ?” 

“हां, हमारे पैर है ।” 

“दरों से कितना घूमोगे ? तुम तों विलकुल साथनहीन हो ।” 

तो साधन-मम्पन्न आदमी खोजना पडता है । 


श्डेंड सर्वोदिय-दर्शन' 


फिर कहते है, यह वतलाओ कि बडौदा मे तुम्हारे अपने आदमी कितने है, जिनका 
तुमसे सीधा संबंध होता है ?” 

कहने लगे, “कोई नही । यहाँ तो हमारी जाति के आदमी ही नही है | ” 

“तो फिर किस जाति के आदमी है ?” 

“यहाँ तो सब ब्राह्मण ही ब्राह्मण हैं ।” 

“तो फिर ब्राह्मण को ही उम्मीदवार बनाओ ।” जिसका परिचय है, जिसके 
पास साधन है, अगर वह ख़डा होता है, तो जीत जाता है । दूसरा वहुत अच्छा आदमी 
है, लेकिन जीत नही सकता, तो हमारे किस काम का ? 


बहुमत-पद्धति से राजा को लाभ 

इस तरह वहुमत के शासन ने राजा को बचा लिया । राजा को उपद्रव से बचाने 
के लिए और राजा की सत्ता अक्षुण्ण रखने के लिए कसी वढिया युक्ति निकाल ली कि 
इन्हें ही चिन्ता लग जाय और ऐसी चिन्ता लग जाय कि फिर राजा की तरफ ध्यान देने 
के लिए कोई इनके पास बहुत ज्यादा वक्‍त ही न रह जाय । 

कही कोई काण्ड शुरू होता है, तो राजा पालियामेंट में आकर कहता है, “देखो 
जी, वहाँ यह काण्ड शुरू हो गया ! / 

यहाँ पालियामेण्ठ मे किसीको फुरसत ही नहीं । लोग पूछते है, “कैसा काण्ड 
शुरू हो गया ? कया है वहाँ ? फौज मेज दीजिये ।” 

हाँ, तो फौज पार्टी से बाहर रहनी चाहिए। फौज में पार्टी-वार्टी आ जायगी, तो 
बहुत मुश्किल होगा । 

तात्पय यह कि राजा को जिन चीजों की जरूरत है, वे सारी चीजे पार्टी के वाहर 
रह गयी और जितनी गैर-जरूरी चीजे थी, उतनी पार्टी में रह गयी । 


पक्ष-पद्धति के दोष 

अब पक्ष-पद्धति का परिणास देखिये। मान लीजिये कि ववलमाई किसी तरह 
चुनकर पहुँच गये और बन गये मुख्य मत्री। इनकी टीम मे मै हें, नारायण देसाई है, 
प्रवोध चौकसी है। हम सब इनके दूसरे नवर हैं। हम इनके साथ रहते है--राग 
में राग, ताल में ताल मिलाने के लिए। अब थोडी देर के लिए समझ लीजिये कि 
गोआ का सवाल आया। में कहता हूँ, “/ववलभाई, वात तो जंँचती है।* प्रवोध 
कहता है कि “गोआ जैसी समस्या हो और हम चुपचाप बैठे रहे, तव तो हम निष्क्रिय 
साबित होगे। हमारा कोई वजन नही रह जायगा। यहाँ कुछ तो करना ही चाहिए।" 
बवलभाई कहते है, तुमने हमारे खिलाफ वोट दिया कि हमारी सरकार गिरी | / 

“तो फिर क्या करें ? ” 
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“अब तुम्ही वतलाओ कि तुम्हें गोआ ज्यादा प्रिय है या अपनी सरकार बनाये 
रखना ज्यादा प्रिय है ? ” 

“आपकी सरकार वनी रहे। गोजआा से यह बहुत चडा सवाल है।” 

गोमा की अपेक्षा इसका महत्त्व अधिक है कि ववलभाई की सरकार बनी रहे ; 
तो अब गोआ के प्रश्न पर हमारे देश का क्या कर्तव्य है, यह विचार तो किनारे रह गया । 
ग्रोआ के प्रश्न पर बबलमाई की सरकार कैसे बनी रहे, यही मुख्य प्रश्न हो गया । 
बिपय के गुण-दोपो पर वोट देना समाप्त हो यया । किसी भी समस्या के गुण-दोषी 
पर हम विचार नहीं कर सकते । 

जो प्रतिपक्षी होता है, उसे भी एक पक्ष बना लेना पडता है। जो प्रतिपक्षी होते 
है, वे भी सव स्वतन्त्र नही होते । उन्हें भी तो 'विरोबी पक्ष' बनाना पडता है। उनका 
भी एक पक्ष वन जाता है। प्रतिपक्षी क्या सोचता है ? यही कि मैं अपनी पार्टी के 
खिलाफ वोट दूँगा, तो आज ही ये लोग कहेंगे कि इस्तीफा दे दो। इस्तीफा दे दूंगा, 
तो मेरी सीट' चली जायगी | सीट चलत्नी जायगी, तो फिर से चुनाव में खडा होना 
पड़ेगा । एक वार चुनाव लडने के लिए जिंदगी की आघी कमाई खतम कर दी है, 
दूसरे चुनाव में दूसरी आधी खतम हो जायगी, तो क्या करूँगा ” और अगर में खडा 
ही नही रहा, तो मेरी जगह कोई गलत आदमी आ जायगा, जो लोगो का नुकसान 
करेगा। यह तो बहुत ही भारी कौमत देनी पडेगी। इसलिए पार्टी जैसा कहती है, 
बैपी ही राय दे दूँ । यह नकशा है, जिससे मनोवृत्ति वनती है। 


पक्षनिष्ठा और लोकनिष्ठा 


एक वहुंत सुन्दर कविता है अग्रेजी में, जिसमे समाज का अन्तिम दृश्य दिखाई 
देता है। उस बकत हरएक आदमी देश के लिए होगा, हर नागरिक देश के लिए देश 
के पक्ष में होगा और कोई नागरिक अपने पक्ष में नही होगा । पक्षनिष्ठा में और देश- 
निप्ठा में इस तरह अतर पड जाता है। 

पहले क्या था ? राजनिष्ठा और लोकनिष्ठा का विरोध । 

अब व्या हुआ ? पक्षनिष्ठा और लोकनिप्ठा का विरोध । 

ऐसा नहीं है कि ये लोग ईमानदार नहीं होते । यह भी नहीं समझना चाहिए 
कि लोगों के कल्याण की कामना इन लोगो में नहीं होती । थे बडे ईमानदार होते 
है, इनमे कर्तृत्व बहुत होता है और लोगो के कल्याण की अवल इच्छा होती है । लेकिन 
इनकी मान्यता है कि लोगों का कल्याण हम तभी कर सकते है, जब हमारे हाथ में सत्ता 
हो । सत्ता तमी आ सकती है, जब हमारे साथ टीम' हो । टीम भी इतनी बडी 
चाहिए कि दूसरी की अपेक्षा अधिक सख्या में हो । इसलिए फिर चिन्ता क्या होती 
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है कि पहले टीम बनायें, इसके वाद यह क्न्ता होती है कि हमारी टीम काफी बडी 
हो और उसके बाद यह चिन्ता होती है कि उस टीम के हाथ में लोक-कल्याण करने 
की सत्ता बनी रहे । इस प्रकार पक्ष-सत्ता और पक्ष-निष्ठा के कारण मनुष्य एक दुष्ट 
चक्र में पड जाता है। 

सम्प्रदाय-निष्ठा 


हमारे देश में केवल पक्ष-निष्ठा ही नही है। हमारेदेश में पक्षो के जो कार्यक्रम 
होते है, उनमें चोर-दरवाजो से दो-तीन निष्ठाएँ और आ जाती है। आती जरूर है, 
लेकिन चोर-दरवाजो से आती है । सबसे पहली निष्ठा आती है--संप्रदाय-निष्ठा । 
इसमे थीडा-बहुत अग्रेजो का हाथ रहा है, लेकिन इसमें हमारा भी कसूर है। १९०७- 
१९०८ में अग्नेजो के सकेत से मुस्लिम लीग की स्थापना हुईं । मुसलमानों ने माँग 
की कि उन्हें अलग मतदान करने का अधिकार दिया जाय । 

इदूसरो ने पूछा कि “हमें क्यो न दो ?” 

तो कहा, “तुम कौन हो ?” 

कहा, “हम हिन्दू है ।” 

“(हुल्दू की क्या पहचान है ? मुसलमान को तो हम पहचान सकते है। मुसलमान 
तो हमको दिखाई देता है ।” 

यह संप्रदाय का लक्षण है। सम्रदाय अपने में बहुत स्पष्ट होता है। याती मुसल- 
भान व्यक्ति भी है और मुसलमान समाज' भी है। 

वाजार में एक आदमी स्टेशनरी की दूकान मे जाता है! वहाँ वहुत-सी चीजें 
मिलती हैं! कहता है, “मुझे चार आने की स्टेशनरी चाहिए ।” दृकावदार कहता 
है, 'स्टेशनरी तो दूकान में है ही नही । इसमे कागज है, पेसिल है, स्याही है, लेकिन 
स्टेशनरी-जैसी कोई चीज नही है ।” यहाँ ब्राह्मण है, माली है, तेली है, चमार है, 
भगी है--हिन्दू कही है ही नही। उसे कहाँ खीजे ? 

हिन्दुमो में जाति हो वास्तविकता है और मुसलमान, सिख, ईसाइयों में संप्रदाय 
ही बास्तविकता है। इस बात को हम भूलते हैं, इसलिए आज की हमारी छोक- 
सत्ता में वास्तविकता नहीं आ सको है। 

पक्ष-सत्ता का जमाना अब निकल गया है। आज जितने भी पक्ष रह गये है, वे 
वर्ग के कारण रह गये है। भमीरी और गरीबी' है, इसलिए अमीरों और गरीबो के पक्ष 
लेनेवाले कुछ पक्ष अमी है। लेकिन जब वर्ग-निराकरण होगा, उस वक्‍त आज के 
पक्षो की कोई आवश्यकता नही रह जायगी । आज हमारे यहाँ जो पक्ष बनते है, उनका 
नाम कुछ और रखते है, रूप कुछ और होता है! यह औपचारिक लोकसत्ता' कँसे 


राजनोति--प॒म्प्रदयवाद : जातिवाद १४७ 


वनती गयी, इसके पीछे वास्तविकता क्‍या है, लोकसत्ता निः्प्राण क्यों हो रही है ? 
लोकसत्ता भी हो जाय और उसमें शक्ति न रहे, यह तो एक भयानक विरोध है। 
लोकसत्ता की वुनियादें अगर हमें वदलनी है, तो हमें यह खोजना होगा कि उन बुति- 
यादों में कौन-सी ऐसी चीजें आ गयी है, जिनके कारण हमारी लोकसत्ता खोखली 
और कमजोर हो गयी है। मूल कारण यह है कि आज का हमारा समाज सप्रदायों 
और जातियों का बनाया हुआ है। 


सम्प्रदाय का लक्षण 

सश्रदाय का लक्षण क्या है ? जिसमें हम ज। सरते हे और जिसमें से हम निकल 
सतरते हूं, चहु संप्रदाय कहलाता है। इसलाम सप्रदाय है। ईसाइयो का समप्रदाय हैं, 
सिखो का सप्रदाय है। इसमें आप जा सकते है, इसमें से आप निकल सकते हूँ । 
सप्रदाय हमेशा आक्रमणणील गौर जगिष्णु होता है। इसमें विजिगीषा होती है । 
दूसरो को परास्त करने की आकाक्षा होती है। सम्प्रदाय का यह स्वरूप ही है। उसका 
चाहे जितना सौम्य स्वरूप हो, उसका यह स्वभाव है कि वह अधिक-से-अधिक लोगो 
को अपने भीतर शामिल करना चाहता है। इसलिए उसमें उदारता भी होती है। 
बह दूसरों को अपने समान समझता है । 


प्रलोभन और जबरदस्ती 


मुसलमान हिन्दू को मुसलमान बनने के लिए पात्र मानता है और हिन्दू किसीको 
अपनी जाति में आने का पात्र ही नहीं मानता । सम्प्रदायवादी मानता है कि मेरा 
ही मार्ग सही है। वह समझता है कि और लोग जब तक मेरे रास्ते पर नहीं आयेंगे, 
तव तक वे नरक से नही वच सकते | वह दूसरो को उसमें आने के लिए फुसलाता 
है, शादी का, सम्मान का प्रलोमन देता है। फिर भी जो उसके चकमे में नही आते, 
उन्हें वह घमकाता हैं। इस प्रकार आगे चलकर सम्प्रदाय में प्रयोमन और जवरदस्ती 
आ जाती है। सम्प्रदाय आक्रमशील वन जाता है। इसलिए जितने सम्प्रदाय होते 
हूं, उनमे आवेश अधिक होता है, उन्‍्माद अधिक होता है। उनमें अपने सिद्धान्त के 
लिए, अपने घर्मं के लिए एक उन्म्राद, एक आवेश, जनूत होता है। इस अन्च-आवेश 
के कारण सम्प्रदायवादी कहता है कि “यह समझता नही है, यह बेवकूफ है, इसे मार- 
पीटकर समझाना चाहिए ।” सम्प्रदाय में इतनी आक्रमणशीलता आ जाती है। 

तो सम्प्रदाय का वाहरी लक्षण क्‍या हुआ ” यही कि जिसमें हर कोई आ सकता 
है, जिसमें से हर कोई जा सकता है। सम्प्रदाय में जो उत्कटता और तीब्रता होती है, 
उसका लक्षण यह है कि दुनिया में जितने आदमी है, सवको हम अपने में मिला लेना 
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चाहते है । सम्प्रदाय में उदारता कैसे आयी ? सवको हम काविल' यानी अपने में 
मिलाने के योग्य समझते है । 
सम्प्रदायवाद का राक्षस 

अव हम देखें कि सम्प्रदाय लोक-सत्ता को दूषित कैसे करता है। वह सम्प्रदाय- 
याद' कहलाता है| हमारे देश की राजनीति में लोकसत्ता को, लोकनीति को कलुषित 
करनेवाला एक महान्‌ राक्षस है--सम्प्रदायवाद । यह राक्षस सारी लोकसत्ता की 
गगा में ही जहर मिलाने की कोशिश करता है। सम्प्रदायवाद क्या है ? जब हम 
सम्प्रदाय को नागरिकता का आघार बना लेते हैं, तो 'स्रम्प्रदायवादी बन जाते है । 
मुसलमानो ने माँग की कि हम मुसलमान है, इसलिए हमारा राष्ट्र अलग हो । इसला- 
मियत ही सष्ट्रीयता है। इसलिए इसलामी नागरिकता भी अलग हो । उन्होने 
नागरिक अधिकार माँगे, इसलिए झगडा हुआ । नागरिक अधिकार न माँगते, तो 
राजनीतिक झगडा न होता । नागरिकता के अधिकारों पर आकर दोनों के स्वार्थ 
ट्कराये ! पाकिस्तानवाद क्या है ? यही कि हम अपने सम्प्रदाय को नागरिकता 
का या राष्ट्रीयता का आधार समझ लेते है । आगे चलकर यही द्विराष्ट्रवाद कहलाया । 
द्विराष्ट्रवाद, पाकिस्तानवाद, सम्प्रदायवाद राजनीतिक शब्द वन गये है। इनकी 
राजनीतिक परिभाषाएँ वन गयी है । 

“हिन्दू! शब्द अव्याख्येय 

हिन्दुओ के सामने बडा सवाल आया । हमारी निर्वाचन-योजना में लिखा है-- 
मुस्लिम! और ेर-मुस्लिम' निर्वाचन-सघ। हिन्दू मतदार सघ और गैर-मुस्लिम 
मतदार सघ वने । हमने सबको गैर-मुस्लिम' क्यों कहा ? हिन्दू” क्यों नही कहा ? 
“हिन्दू” कहने में वहुत झगडा हुआ । जैनियो ने कहा कि, “हमें भी अलग दो ।” बौद्धो 
ने कहा, “हमें भी अलग दो ।” सिखो ने कहा, “हमे भी अलग दो” अस्पृश्यो 
ने कहा, हमें भी अलग दो ।” तो हिन्दू कहने लगे, “नही-नही, तुम तो सब हिन्दू 
ही हो, तुम हममें शामिल रहो ।” उन्होने पूछा, हम हिन्दू है ” कंसे हिन्दू है ? 
“हिन्दू! किसे कहते है ?” बोले, “हिन्दू किसे कहते है, हम यह नहीं बतला सकते, 
लेकिन तुम सब हिंदू हो /” हिंदुत्व की व्याख्या करने की वहुत कोशिश हुई | दस- 
पन्द्रह साल तक वह चलती रही । किताबें मी लिखीं गयी और अन्त में यह सिद्ध 
हुआ कि (हिन्दू शब्द अव्याख्येय है, क्योकि यह सम्प्रदाय नही है। हिन्दू संप्रदाय 
नहीं है, इसलिए उसकी व्याख्या नहीं हो सकती । यह उसका बहुत बड़ा गुण, सबसे 
बड़ा गौरव और उरुकी सबसे-बड़ी विश्येषतता है। इसमें अनेक संप्रदाय हें, लेकिन 
अपने में वह संप्रदाय नहों है ।” 
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तब तो मुसलमान भी इसमें भा जाने चाहिए थे। हिन्दुत्व में मुसलमानों का 
समावेश हो सकता था, लेकिन हिन्दू-समाज में नहीं। इसलिए उन्हें हम आत्मसात्‌ 
नही कर सके । 


सम्प्रदायवाद : जातिवाद की संतान 


उस समय एक सज्जन ने इस वारे में मुझसे चर्चा की। मेने कहा कि “पाकिस्तान 
का बनना कुछ अच्छा नहीं हुआ । गाघी तो चाहता नहीं था, लेकिन उसे मजूर कर 
लेना पडा । यह ठीक नही हुआ ।” 

“क्या करें ? दस करोड मुसलमानो ने एक होकर माँग की, तो उन पर कोई 
जबरदस्ती राज्य कर सकता था २” 

मैने ऐसे ही मजाक में कहा, आपने उन्हें दस करोड होने क्यो दिया २” 

कहने लगे, “हमने होने दिया ?” 

“होने नही दिया, तो ये आये कहाँ से थे ?” 

"वे मुसलमाद तो मध्य एशिया से, अरवस्तान से जाये ।" 

मैने कहा, “दस करोड आये थे ? हमने तो कमी सुना ही नही था कि इस देश 
में दस करोड मुसलमान बाहर से आये ॥/ 

कहने लगे, “जो भी आये, फिर उनकी सतान बढती गयी ।” 

मैने कहा, “सतान बढाने में उनसे हम कुछ कम नही रहे है। उनकी सतान 
बढती गयी, और हमारी नहीं ”? किसीकी ऐसी भी सख्या बढती है कि दस करोड 
हो जाय 7” 

तब उन्होने कहा, यहाँ के लोग मूसलमान बन गये !” 

इस देश में मुसलमानों का सप्रदायवाद हिन्दुओ के जातिवाद की सतान है । 
कहिंदुओं के जातिवादों से मुसलमानों का संप्रदायवाव इस वेश में पतपा। इसलिए जेसा 
मुस्लिम संप्रदायवाद हिंवुस्तान में है, बसा दुनिया में मौर कहीं नहों है । हिंदुओ में 
अगर जातिवाद नहीं होता, तो मुसलमानों की संख्या दस करोड़ हो ही नहीं सकती थी । 

कुछ लोग कहते है कि “लाठी-काठी सीखो, तो मुसलमानों की सख्या कम हो 
जायगी ।” दूसरे कहते है, तलवार लो, तो काम हो जायगा ।” तीसरे कहते है, 
“गोश्त खाजो, तो उनसे मुकावला कर सकेंगे |” इन सव बातो से कुछ नही होने- 
वाला है। यह बहुत बडा भ्रम है कि मुसलमान हिन्दुओ से शारीरिक शक्षित में मघिक 
होता है। पुराने जमाने मे राणा प्रताप, शिवाजी और अनेक शाकाहारी ब्राह्मण भी 
कुछ कम प्रतापी साबित नही हुए हैं। यह नाहक की चीज है। हमारी कमजोरी 
व्यक्तिगत या तत्त्वगत नहीं है, हमारी कमजोरो समाजगत है । हिन्दु-समाज की 


१५० सर्वोदिय-दर्गन 


सबसे बड़ी फमजोरी उसकी जाति-पंत्या रहो है । वृक्ष जैसे एक हृद तक वर्पा से 
बचाता है और फिरखुद ही वर्षा बन्द होने पर भिगाने लगता है, उसी तरह से जाति- 
सस्था ने हिन्दू-समाज को किसी जमाने में मले ही बचाया हो, वाद में तो उसने उसे 
छिलन्न-विच्छिन्न ही कर दिया । 


जाति का लक्षण : जो जाती नहीं 

अब जाति का लक्षण देखियें। जिसमें कोई आ नही सकता और जिसमे से कोई 
जा नही सकता । विनोबा मजाक में कहा करते हैं कि जो जाती' ही नहीं, वह 'जाति' 
है । यानी जो ली नही जा सकती और जो छोडी नही जा सकती। सम्प्रदाय वह है, 
जो लिया जा सकता है और जो छोडा जा सकता है । इसलिए वह आक्रमणशील 
होता है। जाति व्यवच्छेदक होती है, व्यावर्तंक होती है, अलगपन उसमें होता है। 
क्योकि वह ली नहीं जा सकती और दी नही जा सकती । 

कोई कहे कि “मे लोगो को ब्राह्मण बनाने जा रहा हूँ” तो लोग कहेंगे, “इसे राँची 
के पागलखाने में रखो । भला किसीको ब्राह्मण वनाया भी जा सकता है ?” 

न तो किसीको जनेऊ पहनाकर ब्राह्मण बनाया जा सकता है ओर न और ही 
कुछ करके किसीको तेली या माली बनाया जा सकता है । जातिनवाला कहता है 
कि जब तक जन्मान्तर नही होगा, तव तक जात्मन्तर नहीं हो सकता ! इसलिए जाति 
जन्मसिद्ध होती है। जन्मान्तर होगा, तमी जात्यन्तर होगा । 

मे कहता हूँ कि “मैं ब्राह्मण हूँ, मुझे कोई वोट चही देता । तो भाई, ब्राह्मणेतरो, 
मुझे ब्राह्मणेतर बना लो |” 

कहते है, “माई, हम नहीं बना सकते ।” 

“क्यो 9 १ 

“अगले जन्म में माँवाप बदलकर आशभोगे, तो होगा । जनेऊ फेंक देने से नही 
होगा । चोटी काट लेने से तही होगा । सन्ध्या छोड देने से नही होगा | जन्मान्तर 
के विना जात्यन्तर नहीं है ।” 

ऊँच-नीच की भावना 

लोग कहते है कि जाति रहे, पर ऊँच-नीच की भावना न रहे ! भगी अपनी जगह 
श्रेष्ठ है, ब्राह्मण अपनी जगह श्रेष्ठ है। बहुत ही अच्छी बात है। गरीब अपनी 
झोषडी में श्रेष्ठ है, मै अपने महल मे श्रेष्ठ हें । महलवाला बहुत आसानी से कह सकता 
है | वागपुर में एक दफा हिन्दू घर्मत्ररिषद्‌ में सनातनी ब्राह्मणों ने कहा कि “हम 
अस्पृश्यो को नही छूते, तो वे हमें न छुएँ। हम कव कहते है कि हम उन्हें त छुएं | वे 
प्रस्ताव कर लें कि हम ब्राह्मणो को नही छूते ।” इस तरह से आप इसका निपटारा 
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नहीं कर सकते । जरा इसका विश्लेषण कोजिए कि आखिर जाति क्या है ? यह श्रेष्ठ 
और कमिष्ठमाव इस देश की जाति-सस्था में बद्धमूल है। यह जातिनसस्था के साथ 
आया है और इसका निराकरण भी जाति-सस्था के साथ ही होगा । 

मैं अहमदाबाद में आया । प्रवोध चाय लाया। श्रवोध के चाय लाते ही मै पूछ्धता 
हूँ, 'प्रवोधमाई, यह चाय कहाँ बनी है ? ै 

“आश्रम में ।” 

“वनानेवाला कौन था २?” 

“हमने जाति नहीं पृछी थी।” 

“ब्राह्मण था ?” 

“नही था।” 

“तगूर ब्राह्मण के हम किसीके हाथ का नहीं खाते ([” 

भव प्रवोध आकर नारायण से कहता है, “वह दादा तो बडा पवित्र ब्राह्मण मालूम 
होता है। वह तो ब्राह्मण के सिवा किसीके हाथ का नही खात्ता [” 


पवित्रता की सीढ़ियाँ 


दूसरे दिन वह चाय लाकर कहता है, “आज मैं ब्राह्मण से बनवाकर लाया हूँ ।” 

"क्षैन ब्राह्मण था वह ?” 

“यह नहीं मालूम मुझे ।” 

“मे सिर्फ महाराष्ट्रीय ब्राह्मण के ही हाथ का खाता हूँ ।” 

कहता है, “यह तो औौर भी पवित्र है! / 

अब यह पवित्रता का सोपान देख लीजिये । कैसी सीढियाँ चढ्ता जा रहा हूं । 
यह स्वर्ग का सोपान है। “वह तो कहता है महाराष्ट्रीय ब्राह्मण के सिवा और किसीके 
हाथ का नहीं लूंगा ।” 

तीसरे दिन अपने घरवालों से कहता हूँ, “आज से हमारे लिए परान्न वज्य है। 
मैं सिर्फ अपने घर का ही मोजन करूंगा ।” पवित्रता की एक सीढ़ी और चढ गया-- 
“यह तो अपने घर के सिवा कही नहीं सता ।* 

घरवालों से एक दिन कहा कि “सिर्फ माँ और अपवी पत्नी के ही हाथ का खाऊंगा 
और क्िमीके हाथ का नहीं खांगा । 

और एक सीढी ऊपर ! लोग आश्चर्यंचकित हैं कि कैसा पवित्र पुरुष है यह | 

एक दिन कहता हूँ कि “आज से पत्नी और माँ के हाथ का भी नही खाऊंगा । 
आज से स्वयंपाकी वनूँगा | खुद पकाऊँगा, खुद खाऊेंगा ।” 

बस, अन्तिम सीढी पर पहुँच गया ! 


श्५२ सर्वोदिय-दर्शन 


दर्शनों के लिए लोग आते है कि ऐसा पुरुष कभी नही देखा । अपने हाथ से भोजन 
बनाता है, किसीके हाथ का नही खाता 

अब एक ही सीडी रह गयी है कि अपने हाथ का भी न खाऊँ। वस, स्वर्ग सिर्फे 
दो अँगुली रह गया मेरे लिए ! उतना और अगर मैने कर लिया, तो सीधा स्वर्ग 
पहुँच जाऊं । 

जाति का मूल : अस्पृशय भावना 

सोचने की वात है, जाति है किस वस्तु में ” तीन ही बातों में जाति है। 
इसको छुओ मत, इसके साथ खाओो मत ओर इसके साथ विवाह मत करो। इन तीनो 
के सिवा कही जाति नही । इसे अस्पृश्य-भावन्रां कहते है। गाघी नें इसके प्रति- 
कार में लोकशाही की स्थापना के लिए 'स्पश-मावना' का विधान किया ! जो लोगों से 
जितना टूर रहता है, जो मनुष्य से जितना परहेज करता है, वह उतना ही अधिक पवित्र 
माना जाता है। मनुष्य से परहेज करना ही जिस समाज में पवित्रता का लक्षण है, उस 
समाज में कभी किसी लोकसत्ता और सामाजिकता का विकास नहीं हो सकता। 
इसलिए हमारे देश में लोकसत्ता पिछड रही है। वर्ग-निराकरण, संप्रदाय-निराकरण, 
जाति-निराकरण--.े तोनों बातें जब तक नहीं होंगी, तब तक वास्तविक लोकसत्ता की 
स्थापना हमारे वेश में नहीं हो सकती । इसलिए हमें तीनों का निराकरण करना होगा। 

हम वर्ग-निेराकरण पर आज इसलिए जोर दे रहे है कि जब मनुष्यों की आथिक 
प्रतिष्ठा और आधिक स्थिति बदल जाती है, तो वे एक वर्ग में आ जाते हैं । लेकिन 
इतना ही सिर्फ काफी नही है, इसके लिए यह भी आवश्यक है कि हम जाति-निराकरण 
करे, सप्रदाय-निराकरण करें। जाति का लक्षण हम देख चुके । जाति व्यावर्तक 
होती है, यानी वह अपने में किसीको शामिल नहीं करती ! अपने में हम किसीको 
शामिल क्‍यों नही करते ? इसलिए कि हममें रकक्‍त-शुद्धि की भावना होती है । 
वर्ण-सकर' का अर्थ यही है कि मेरा रक्त शुद्ध है, आपका रक्‍त अशुद्ध है । इन दोनो 
का मिश्रण नही होता चाहिए। यह बर्ण-पंकर' कहलाता है | शुद्ध रक्त--श्रेप्ठ रक्ता 
आप कहते हैँ कि उसमें श्रेष्ठता, कनिष्ठता का भाव नही होना चाहिए । श्रेप्ठता- 
कनिष्ठता का भाव इसके साथ मिला ही हुआ है। मेरा रक्‍त जशुद्ध होते ही वर्ण-सकर' 
हो जाता है। और फिर कहते है कि बस, यह तो असल नही है। गयाजी में एक 
गुफा बहुत सेकरी है, तग है । लोग कहते है कि उसमें से जो पार हो जायगा, वह तो 
असल' है यानी अपने बाप का है और जो उसमें अटक जायगा, वह असल' नही है! 
इस कुलीनता-अकुलीनता की भावना के पीछे क्या श्रेष्ठता छिपी हुई नही है ? मनुष्य 
से परहेज करना जातिि-संस्था का आधार है और मनृष्य से जो जितना परहेज करता 
है, वहु उतना श्रेष्ठ माना जाता है। 


राजनौति---सम्प्रदायवाद ; जातिवाद श्५्‌३ 


जाति सहिष्णु मालूम होती है, लेकिन वह परम कसहिष्णु होती है। लोग कहते 
हूँ कि “हम तो किसी पर आक्रमण नही करते |” अरे भाई, तुम किसीको ब्राह्मण बनने 
के योग्य ही नहीं मानते हो, तो आक्रमण क्या करोगे ? कोई बनना चाहे,तो सी नही 
वनाओगे तुम । जाति-सस्था का यह लक्षण है कि हम तुमसे श्रेष्ठ है, तुम हमारी जाति 
के नहीं बन सकते । 


अस्पृश्य को सनोवृत्ति 


भारतवर्पीय हिन्दुओं के जाति-सस्थावाद से मुसलमानों के सप्रदायवाद को बल 
मिला है| हिन्दुओं में जाति-सस्था थी, इसलिए हिन्दु-समाज में से घर्मान्तर हुए । 
आइये, इसके कारणों पर हम विचार करें । 

मान लीजिये कि में नारायण के घर जाता हूँ । वह कहता है, “दादा, आप हमको 

बहुत प्रिय हैँ । बहुत अच्छा हुआ, आप बाज आ गये [” 

“हूँ, अच्छा तो हुआ, पर अब मे अपना सामान कहाँ रखूँ ?” 

“हमारे यहाँ की एक मर्यादा है ।” 

“बया मर्यादा है ? 

“बही कि आप-जैसे मेहमान को हम सिर्फ आँगन में ही रखते है। हमारे कुल की 
यह मर्यादा है। आपके लिए इतना प्रेम है, जितना अपनी माँ और अपने बाप के लिए 
भी मेरे मन में नही है, लेकित हमारी मर्यादा है, कया करें ?” 

“अच्छा भाई, आँगन में ही रहूँगा | लेकिन धूष लगेगी, तो कया केलेंगा ? ” 

“तो हम अपना फटा हुआ छाता दे देते हैं। धूप होगी, तव लगा लिया करना ।” 

“बारिश होगी, तो क्या करेगे ?” 

“हमारे आँगन में एक पेड है, उसके नीचे बैठ जाया करना ।” 

"वर भाई, खाना कहाँ से लाऊँगा ?” 

“ब्वाना तो मेरे यहाँ बनेगा । तुम्हे आँगन में मिलेगा और मेरे बर्तन में नही मिलेगा ।” 

/तो कैसे मिलेगा ?” 

“बह केले आदि पत्तो के साफ दोनें बहुत अच्छे है। ये ती ऐसे है कि राजा को भी 
नहीं मिले होगे । ऐसे केले के पत्ते हम तुम्हें दे दिया करेगे। उनमें खा लिया करो । 
पानी पीने के लिए मिट्टी का एक वरतन दे दिया करेगे। तुमको रोज नया पत्ता, रोज 
नया बर्तन । हमे तो रोज नया मिलता ही नहीं है। और तुम वही सो जाया करना ।” 

नाशयण को मुन्षसते बहुत स्नेह है । परन्तु यह मुझे इस तरह से रखता है। इतने 
में, भगवान्‌ न करे, इ सके घर में आय लगती है। अब प्रवोध इसके घर की आग बुझाने 
दौडता है। प्रवोष से मेँ पूछता हूँ, “क्यों प्रयोध, तुम मुझसे प्रेम करते हो ? ” 


श्प्ड सर्वोदिय-दर्शन 


/हाँ, तुमसे तो बहुत प्यार करता हूँ ।” 

“फिर नारायण के घर की आग क्यो बुझाते हो ?” 

“भरे भाई ! उसको भी प्यार करता हूँ !” 

“तो फिर यह कहो कि मुझसे प्रेम नही करते 7” 

“तुमसे क्यो नहीं भ्छ 

“यह मुझे अपने घर में पैर नही रखने देता, भगवान्‌ की परम कृपा से इसके घर 
में आग लग गयी है और तू वुझाने दौडता है ?” 

यह भस्पृश्य की मनोवृत्ति का दिव्दर्शन है। जिस समाज में इतना अप्रतिष्ठित 
और अस्पृश्य वर्ग है, उस समाज में जब आग लगती है, तो उसका बचाव करने के लिए 
आज भी हरिजन दौडकर आते है, मै उन्हे फरिश्ते और देवदूत मानता हूँ। 


तीसरा रास्ता ही क्या ? 

अबेडकर जब मनुस्मृति जलाते है, तव मुझे जलन नही होती, दुख नही होता । 
लेकिन जब हरिजन हमारे सरक्षण के लिए दौडते है, तब मुझे आश्चर्य होता है। मैं 
सोचने लगता हूँ कि सन्‍्तो ने इस देश में कितने महान्‌ सिद्धान्तों का वीजारोपण किया 
होगा कि आज भी उन लोगो के अन्दर यह सद्भावना छिपी हुई है कि वे इस समाज 
के, इस घम्म के सरक्षण के लिए दौडते है। लेकिन सोचने की वात है कि जो जाति में 
रह नही सकता, उसके लिए रास्ता क्या है ? जाति-सस्था में जिसे प्रतिष्ठा मिल ही 
नही सकती, उसके लिए जत्मान्तर या घर्मात्तर छोडकर तीसरा रास्ता ही क्या है ? 
आप अपने को उस जगह पर रखिये और फिर सोचिये कि जाति मे रहना जिसके लिए 
असम्भव है, उसके लिए रास्ता कौन-सा है ? वह क्या करे ? जिनमें उतनी शक्ति है, 
के नये पन्‍थ की स्थापना कर देते है। बुद्ध मे शक्ति थी, महावीर में शक्ति थी, नावक में 
शक्ति थी, दयानन्द में शक्ति थी। उन्होने जाति से बचाने के लिए नये सम्प्रदायो की, नये 
धर्मों की, नये पथो की स्थापना की । अवेडकर कहते हैं कि “जाति-सस्था से बचने के 
लिए हमारे पास दूसरा कोई रास्ता नही है ! इसलिए मैं वौद्ध होना चाहता हूँ । नया धर्म 
स्थापित कर नही सकता, जन्मान्तर तक राह देखने की तैयारी नही है, तब धर्मान्तर 
के सिवा मेरे सामने कोई चारा नही रह गया है।” नततीजा यह है कि इस देश में सम्प्रदायो 
की सख्या अब तक बढती गयी । 


प्रति-सस्प्रदायवाद निदान नहीं 
जातिवाद, सम्प्रदायवाद का निराकरण, प्रति-सम्प्रदायवाद से नही हो सकता । 


“इस्लामियत ही राष्ट्रीयता है”, मुसलमान ने कहा । हिन्दू-समाज ने जवाब दिया, 
"हिन्दुत्व ही राष्ट्रीयता है ।” यह प्रति-सम्प्रदायवाद है--जवावी सम्प्रदायवाद। वह 


राजनीति--हम्प्रदायवाद : जातिवाद श्प्ष 


कहता है, 'हमारा राज्य जहाँ होगा, वह पाकिस्तान है ' ” यह कहता है, 'हमारी सत्ता 
जहाँ पर होगी, वही पुष्यमूमि है | ” पाकिस्ताव का वरावर ठोक-ठीक अनुवाद है-- 
पाक-नपुण्य, स्तान+-मूमि । मुसलमानों के सम्प्रदायवाद का अनुवाद है, यह हिन्दुओं 
का प्रति-सम्प्रदायवाद । प्रति-सम्प्रदायवाद से लोकसत्ता की स्थापना हरगिज नहीं हो 
सकती है। हमें तो सम्प्रदायवाद और जातिवाद, दोनों का ही निराकरण करना होगा, 
तब कही लोकसत्ता की स्थापना हो सकती है | # 


8 विचार-शिविर में २५-८-५५ का प्रातः प्रवचन | 


राजनीति से लोकनीति की ओर : ११; 


हम देख चुके है कि राजसत्ता और लोकसत्ता में किस प्रकार धीरे-धीरे भेद होता 
गया और भत में राजसत्ता कैसे क्षीण होती गयी और लोकसत्ता का विकास करने को 
ओर दुनिया का कदम किस तरह बढता गया । इसके लिए हमें सम्प्रदाय-निराकरण 
करना होगा और जाति-निराकरण भी, जिसे गाधीजी ने हमारे सामने स्पर्श-मावना के 
ब्रत के रूप में रखा । सप्रदाय में स्पर्श-मावना तो है, परतु वह आक्रमणशीलता है, और 
दूसरी भोर, जो उस सम्प्रदाय में नहो, उसके लिए सहिष्णुता और समानता की वृत्ति 
भी नही है! सम्प्रदाय सग्राहक है, लेकिन सप्रदाय की हृद तक। इसलाम में सद समान 
है, लेकिन तभी, जब वे मुसलमान हो जाते है । उसकी समानता सम्प्रदायनिष्ठ है । 
इस प्रकार की थोडी-बचहुतत समानता, जातिनिष्ठ समानता, हिन्दुओ के समाज में भी है। 
गरीब ब्राह्मण और अमीर ब्राह्मण, दोनो साथ-साथ भोजन कर सकते है, उन दोनो में 
विवाह-सम्बन्ध भी हो सकता है। इसलिए हमारे देश के कुछ विचारक तो यहाँ तक कहने 
लगे थे कि इस देश मे लोकशाही का आरम्म साम्प्रदायिक लोकशाही और जातिनिप्ठ 
लोकसत्ता से होना चाहिए । 


राजनीति में जातिवाद 


नागरिकता सम्प्रदाय और जाति, दोनो से भिन्न होनी चाहिए, इसलिए इन दोनो 
का नागरिकता में कही भी प्रवेश नही होना चाहिए ! यह सम्प्रदायवाद और जातिवाद 
का निराकरण कहलाता है। इस देश में जाति अब चुनावो में और राजनीति में भा रही 
है, इसलिए लोगो को बहुत शिकायत है ,लेकिन मैं उसे एक शुभ चिह्न मानता हूँ। इसका 
कारण यह है कि एक ब्राह्मण काग्रेस का उम्मीदवार हो जाता है और दूसरा ब्राह्मण 
प्रजा-समाजवादी दल का । दोनों दल प्राय ऐसा करते है । वे देखते हैं कि इस शहर में 
ब्राह्मण ज्यादा है, तो दौनो ब्राह्मण उम्मीदवार खडा कर देते हैं। उस प्रकार जब वे खडे 
हो जाते है, तो एक ही जाति के आदमी दो राजनैतिक पक्षों में वँट जाते है । जो जाति 
चूल्हे के पास थी, वह इस तरह से राजनीति में आ जाती है। सत्ता की राजनीति 
में एक गण या एक दोप यह है कि इसमें कोई तत्त्व और सिद्धान्त स्थिर नही रहता । 
इसलिए जाति इसमें आ जाने पर जाति के निराकरण की प्रक्रिया आरम्म हो जाती है| 
लोकसत्ता की वनियादें सिफ कानून से और सविधान से नहीं बदली जा सकेगी । 
लीकसत्ता का बाह्य आकार बदलने से भी लोकसत्ता की बुनियादे नही बदलती है । 


राजनीति से लोकनीति की ओर श्ष्छ 


मुख्य बात यह है कि हमें लोकसत्ता का सदर्भ बदल देना होगा | इसलिए मैने वर्गे-निरा- 
करण, सम्प्रदाय-निराकरण और जाति-निराकरण की वात कहीं । इसमें सत्ता और 
कानून की थोडी-बहुंत सहायता हमको हो सकती है; लेकिन इन तीनो क्षेत्रो में जो 
प्रयास होगे, वे क्रान्तिकारी प्रयास होने चाहिए। लोकसत्ता की बुनियादे वदलने के लिए 
आवश्यकता क्रान्तिकारी प्रयत्नों की है । 


पालिपामेंण्ट द्वारा ऋत्ति असस्भव 


सभी जानते है कि यूरोप में दो पक्ष हो गये थे । एक ससदुवादियों का, जो पालिया- 
भैण्ट से काम लेना चाहते थे और दूसरा, क्रान्तिकारियों का । क्रान्तिकारियों ने कहा 
कि पालियामेण्ट से हम पुरा-पूरा काम नही ले सकते, पालियाभेण्ट से क्रान्ति नही हो 
सकती । इसका मुख्य कारण यह है कि पारलियामेण्ट आज जिस सदर्भ में काम कर रही 
है, उस सदर्भ में क्रातिकारी तत्त्वों की शक्ति पालियामेण्ट मे नही चल सकती । चुनाव 
में इनका जीतना एक तो समव नही होता और जीत जाने पर भी पारलियामेण्ट में जिस 
तरह से काम चलता है, उससे कुछ होनेवाला नहीं । पालियामेण्टरी पद्धति मे 
आख़िर की परिणति यही होती है कि सरकार और सरकार चलानेवाले लोग एक सलाह 
से कैमे चले ? बिनोवा जिप्ते 'एकम्त से चलता कहते है, वह विलकुल अलग चीज 
है । और आज के मत्रिमडल में या आज की 'पालियामेण्टरी' भाषा में जिसे सयुक्त 
जिम्मेवारी कहते है, वह विलकुल अलग चीज है। यह सयृक्‍त जिम्मेदारी क्या है, इसका 
भी सकेत रूप में एक किस्सा सुन लीजिये । 


विक्टोरिया रानी का सबसे वडा सलाहकार था लार्ड मेलबोर्न । यह लाडड मेलवोर् 
कया किया करता था ? जब कभी मन्त्रिमडल की बैठक होती थी, तो जिस कमरे में 
बैठक होती थी, उस कमरे के बाहर, दरवाजे में खड़ा हो जाता था, जिससे आना-जाना 
बन्द रहे । और वहाँ से कहता था, “लोगो से क्या झूठ वोलना है, इसकी मुझे बहुत ज्यादा 
फिक्र नही है | लेकिन एक वात है कि लोगो को हमें जो चकमा देना है, उसके विपय 
में जब तक एकमत नही होता है,तव तक तुममें से एक को भी मैं वाहर नही जाने दूंगा ।” 

राजनीति के अनेक रूप 

राजनीतिशों की सयुक्‍त जिम्मेदारी और एकमत से काम होने में बहुत वडा 
अन्तर है । यह जो एकमत है, वह राजसत्ता अपने हाथ में, यानी वहुमत के हाथ में, 
रखने के लिए है। सत्ता को आपने सेवा का साधन भले ही मान लिया हो, लेकिन 
सेवा का सावन जब तक हमारे हाथ में नही रहेगा, तव तक हम सेवा नही कर सकेंगे, 
यह जिसने मान लिया है, वह सेवा के साथन को अपने हाथ में रखने के लिए ही सारी 


श्ण्ट सर्वोदय-दर्बान 


शक्ति खर्च कर देता है। जैसे राजा करता था। राजा के राज्य में क्या होता था ? 
राजा के हाथ में सत्ता रहे, राजा का राज्य वना रहे, इसीका नाम (राजनीति था। राजा 
राज्य कर सकता है, राजा ही ठीक राज्य करता है। राजा का राज्य वनाये रखने की 
जो युक्ति और नीति है, उसे हम राजनीति' कहते है । और इसलिए पुराने लोगो ने 
यह कहा, “राज्य वनायें रखने के लिए जो-जो करना पडे, वह सब उचित ही है। 
वारांगनेव नृपनीतिरनेकरूपा । राजनीति के तो अनन्त रूप होते है। वारागना की 
तरह वह अनेकरूपा होती है। 
विकेन्द्रित राजनीति लोकनीति नहीं 

हमने यह मान लिया कि राजनीति को बिखेर दिया, तो लोकनीति हो गयी । 
राजगिरा (रामदाना) के लड्डू का एक-एक दाना अलग-अलग होता है। लड्डू जब 
तक है, तव तक सव एक जगह है और किसीने उस पर मुक्का मार दिया, तो उसका 
एक-एक दाना विखर गया । लड्डू 'राजसत्ता' है और जो बिखर गयी, वह लोकसत्ता' 
है, इस प्रकार का भ्रम लोगो के मन में होता है। यानी राजसत्ता के कणो का ताम 
लोगो ने 'लोकसत्ता' रख दिया है। राजसत्ता का कण एक-एक जगह हो गया, उसका 
एक-एक दाना अपनी-अपनी जगह पर उछल रहा है! कोई ग्राम-पचायत मे उछल रहा 
है , कोई म्युनिसिपैलिटी में उछल रहा है, कोई डिस्ट्रिक्ट बोर्ड मे उछल रहा है। एक-एक 
ने अपना-अपना छोटा-छोटा राज्य बना लिया । द्वादा की दृष्टि यह है कि चुनाव में मै 
जीतूँ, इस तरह से चुनाव का क्षेत्र बने । नाययण की भी यह दृष्टि है कि चुनाव में मै 
जीतूं, इस तरह से उसका क्षेत्र बने | और अगर मे काग्रेस में हूँ, तो प्रजा-समाजवादी 
कहता है कि इन लोगो ने चालाकी से अपने पक्ष की जीत के अनुकूल सारे निर्वाचन-क्षेत्र 
चना लिये। इस तरह से हरआदमी ने अपने-अपने लिए एक छोटा-छोटा हलका, तत्ता 
का एक छोटा-छोटा क्षेत्र वना लिया । यह 'लोकसत्ता” नही है । 


अगर यह्‌ 'लोकसत्ता' नही है, तो हम लोकसत्ता' किसे कहेंगे और इसके लिए क्या 
करना होगा ? 


आथिक और राजनेतिक इकाइयाँ 
इसके लिए दुनिया के विचारक इस निर्णय पर पहुँचे है कि आर्थिक इकाई और 
राजनैतिक इकाई में बहुत ज्यादा अतर नही होना चाहिए । आज हमारी जितनी 
राजनैतिक इकाइयाँ है, वे सव मनमानी बनी हैँ यानी हमने अपनी मर्जी के मुताबिक 
चाहे जैसी अनियत्रित रूप से बना ली है । इनमें कोई तियम नही है। इनको अयर 
हम आध्िक इकाई से समव्याप्त न बना सके, तो कम-से-कम उनमे बहुत ज्यादा अतर 
नही रहना चाहिए। राजनैतिक इकाई और आश्िक इकाई अगर समव्याप्त हो सके, 


राजनीति से लोकनीति फो और श्प९ु 


तो वहुत अच्छा । समव्याप्त न हो सके, तो इनमें कम-से-कम अतर रहे। राजनैतिक 
इकाइ्याँ दो तरह की होती है: 

१ प्रशासकीय, 

२ प्रात्तिनिधिक । 

मतदान का क्षीत्र' प्रातितिधिक इकाई कहलाती है। तालुका, जिला और उसके 
नीचे की इकाई, प्रशासन की इकाई होती है । हम चाहते यह्‌ हैँ कि प्रशासन कम होता 
चला जाय, अनुशासन वढता चला जाय और अत में सिर्फ स्वयशासन रह जाय। इसका 
मतलब यह होता है कि जनता में स्ववशासन की वृत्ति बढे, स्वतत्रता कौ वृत्ति बढे। 
मैं भी स्वतत्र, आप भी स्वतत्र । मेरी और आपकी स्व॒तत्रता एक-दूसरे की स्वतवत्ता 
को नियमत करेगी । इसके सिव्रा और कोई नियमन नही होगा । नियन्त्रण वस्तु का 
होगा, मनृष्य का नही । 

अव हम लोकसत्ता के कुछ क्रान्तिकारी सिद्धान्तो पर विचार करें कि लोकसत्ता को 
किस मार्ग से जाना होगा ? 


लोकसत्ता का मारे 


इसके लिए मनुप्यो पर नियत्रण की जगह वस्तुओं पर करना होगा। मनुष्यों का 
तियत्रण कम-से-कम, वस्तुओ का नियंत्रण अविक होगा । आज प्रशासन किसलिए 
होता है ? वह होता है---मुद्ठी मर आदमियों के स्वामित्व और मुृठ्ठीमर आदमियो 
की सपत्ति के सरक्षण के लिए। सपत्ति के प्रत्यक्ष सरक्षण की आवश्यकता जिन्हें 
होती है, ऐसे कितने लोग समाज में हैं ? बहुत-से लोग ऐसे हैं, जिनकी सपति के सरक्षण 
के लिए प्रशासन की आवश्यकता नही है। प्रशासन की आवश्यकता थोडे-से आदमियों 
की सपत्ति के सरक्षण के लिए होती है । आज की लोकशाही में यह एक चीज वरावर 
चल रही है। भारतवर्ष को यदि छोड दिया जाय, तो आज लोकशाही का सबसे अच्छा 
जो स्वरूप माना जाता है, वह है अमेरिका में और इस्लैड में । और इन दोनो राप्ट्रो 
की समाज-रचना पूंजीवादी समाज-रचना है। लोकशाही का जन्म भी पूंजीवाद की 
कोख से हुआ है। यह ऐतिहासिक सत्य है | पूँगीवाद को लोकशाही की आवश्यकता 
थी, इसलिए लोकणाही का जन्म पूंजीवाद के साथ और उसकी कोख से हुआ । बच्चे 
में माँ-बाप के कुछ थोडे-बहुत गुण आ भी जाते है। यह लोकशाही शाहूकार की बेटी 
है। राजा की वेटी का स्वयवर होता था, साहुकार की वेदी का स्वयवर वही, नीलाम 
होता था। अपनी वेटी व्याहनी हो, तो हम देखते है कि कितने पैसे मिलेंगे, कितने गहने 
मिलेंगे और जिस लडके के साथ यह व्याही जानेवाली है, उसके पास घन कितना होगा 

स्वयवर में दूसरी वात होती थी। उसमें थोडा-वहुत जुआ या सयोग होता था। 


२३६० सर्वोदिय-दर्शन 


इसमें सयोग तो है, लेकित सयोग के साथ-साथ कीमत चुकानेवाला चाहिए। अधिक- 
से-अधिक कीमत जो देता है, उसके पीछे वह जाती है । इस लोकशाही में यह बुराई 
पूँजीवाद के साथ-साथ आयी | इसलिए यूरोप के और खासकर इग्लैड के अनुभव के 
कारण हमारी कोशिश यह है कि हम इसका सदर्भ वदल दे। इग्लैड में पालियामेंटरी 
पद्धति का जो अनुभव हुआ, उस अनुभव का यह निचोड या निष्कर्ष है कि यहाँ पर 
अ्गतिशील पक्ष भी सत्ताघारी पक्ष तो हुए, लेकिन अत तक कोई भी पक्ष पालियामेट की 
मार्फत क्राति नही कर सका। वाद में तो लेवर पार्टी मे झगडा ही हो गया। बेवाँ 
अलग निकल गया और वेवाँ की सबसे ज्यादा शिकायत यह हुई कि पालियामेंट को हम 
क्रान्ति का उपकरण, क्रान्ति का औजार नही वना सके । इसका मुख्य कारण यह हुआ कि 
समाज में प्रचलित जो स्वार्थ-सवध होते हैं, उन स्वार्थे-मवधों के अनुरूप पक्ष वन जाते 
है और समाज में जब इन स्वार्थे-सवधों के अनुरूप पक्ष बनते हैं, तो अन्त तक इन पक्षो 
की सत्ता पहुँचती नही है। 


स्थानीय स्व॒राज्य और पक्षभेद 


इ्लैंड में जिसे हम स्थानीय स्वराज्य कहते हैं, उस स्थानीय स्वराज्य में पहले 
पक्ष नही थे ! इसका मुख्य कारण यह है कि पालियामेट के सामने जिस प्रकार से पक्ष 
आ सकते है, उस प्रकार से स्थानीय स्वराज्य में आ ही नही सकते थे। क्योकि स्थानीय 
स्वराज्य में स्थानीय प्रश्न होते है । स्थानीय मामलो में केवल आधथिक विरोघों को छोड़ 
दिया जाय, तो वाकी के सारे विरोध नगण्य होते है, नही के वरावर होते है। इसलिए 
जहाँ वर्ग-निराकरण हो गया हो या वर्ग-निराकरण की प्रक्रिया का आरम हो गया हो, 
ऐसी जगह पक्षमेद के लिए बहुत थोडा स्थान रह जाता है। 

एक सिद्धात हमें ध्यान में रखना चाहिए कि आ्थिक इकाई के साथ-साथ राजनैतिक 
इकाई चले | आथिक रचना का अतिम सिद्धात यह है कि आथिक रचना में स्वयपूर्णता 
हो और विकेन्द्रीकरण हो । 

स्वयंपूर्णता को आवश्यकता 

स्वयपूर्णता क्यो होनी चाहिए ? इसका अनुभव तो सारी दुनिया को हो गया है, 
लेकिन यह विचार आया कैसे ? इसके लिए परिस्थिति का थोडा धक्का लगना जरूरी 
होता है । 

सन्‌ १९१४-१९१८ का श्रथम विश्वयुद्ध जो हुआ, उसमें जमेन के एस्डन नामक 
जहाज ने इग्लैंड में पहुंचनेवाली रसद ड्वोनी शुरू कर दी । तब तक इग्लैण्ड का यह 
खयाल था कि कारखानादारी और दूकानदारी से हम मालदार हो जायेंगे, हमे खेती- 
चारी की क्या जरूरत है ? जो थोडी-बहुत खेती-बारी रह गयी थी, उसका कारण थे 


राजनीति से छोकनीति को ओर १६१ 


कुछ पुराणप्रिय अग्रेज ) लेकिन उस पर जोर उन्होने नही दिया था । जब उन्हें यहाँ से 
रसद मिलनी मुष्िकिल हो गयी, तव वे जागे और उन्होने सोचा कि खतरनाक परिस्थिति 
आ सकती है। इसलिए हर राष्ट्र को अपनी आवश्यकताओं के लिए आत्मनिर्भर रहना 
चाहिए । यह तो एक राष्ट्र की वात हुई । 

रूस में क्राति हुई। वहाँ एक स्टालिन फार्म्युला' कहलाता है। स्टालिन ने रूस 
में २-३ वातें लेनित से आगे वढकर रखी । इनमें से एक है, एक ही देश में समाजवाद' 
हो सकता है। दूसरी है, क्राति का एक राष्ट्र से दूसरे राष्ट्र मे आयात नहीं हो सकता ।' 
उसने कहा कि यह कोई व्विनाइत की गोली नही है, जो वहाँ से यहाँ ले जायी जा सके । 
तीसरा सिद्धान्त, जिसे स्टालिन फार्म्युला कहते है, यह था कि 'हस की सस्कृति का आशय 
तो समाजवादी होगा, पर उसका आकार राष्ट्रीय होगा ।' नतीजा यह हुआ कि रुस में 
जितने छोटे-छोटे राप्ट्र थे, उन मारे छोटे-छोटे राप्ट्रो को स्वयपूर्ण बनाने की कोशिश 
हुई । युक्रेन और पूर्व-तुकिन्तात, दोनो को स्वमपूर्ण बनाने की कोशिश लगातार 
चलती रही | लेकिन उस वद्त रूस में जो सयोजन हो रहा था, उसकी वुनियाद यह थी 
कि सारे छोटे-छोटे 'राप्ट्रको” को स्वयपूर्ण बना दीजिये । अर्थात्‌ वे स्वयपूर्ण भी होने 
चाहिए और विकेन्द्रित मी ! 

अब यह सवाल था कि यदि आशिक स्वयपूर्णता और विकेन्द्रीकरण होगा, तो राज- 
नैतिक स्वयपूर्णता और राजनैतिक विकेन्द्रीकरण हो जायगा। ये दोनो चलेंगे, तो साथ- 
साथ चलेंगे । एक ओर विकेसद्रीकरण और दूसरी भोर केन्रीकरण, ये दो वातें साथ- 
साथ नही चल सकती । इसलिए दोनो प्रकार के विकेन्द्रीकरण की आवश्यकता है। 
इसका पहला कंदम यह होना चाहिए कि आर्थिक विकेन्द्रीकरण की योजना के साथ- 
साथ राजनैतिक विकेन्द्रीकरण की योजना हो । 


भाषाबाद का खतरा 


फिर आज यह हिम्मत क्यों नही हो रही है, इसका विचार हमें कर लेना है । 
हमारे कई विचारक कह रहे हूँ कि मुसलमानों के सम्प्रदायवाद के कारण तो द्विराष्ट्रवाद 
आया, अब हमें यह डर है कि बचे हुए गैरमुस्लिमो के मापावाद के कारण यहाँ वहुराप्ट्र- 
बाद न आा जाय * भाषा का सास्कृतिक अमिमाव एक अलग वस्तु है, लेकिन जब भाषा 
के साथ सत्ता जुड जाती है, तो उसे भाषाबाद' कहते है। इसलिए शुरू से सरदार पटेल, 
अवेडकर, जवाहरलालजी गौर इस तरह के सभी लोगो के मन में यह भाव रहा कि इस 
देश में प्रान्तो को बहुत अधिक अधिकार न दिये जायें | लेकिन दक्षिण के प्रान्तवालों ने 


कहा कि प्रान्तीय स्वायत्तता होनी ही चाहिए। प्रान्त के लिए अधिक-से-अधिक अधिकार 
चाहिए । 
११ 


श्र सर्वोद्य-दर्शन 


ऐसी माँग करनेवाले दो तरह के लोग थे । एक तो मुसलमान थे । पाकिस्तान 
से पहले वे कहते थे कि प्रान्तो की स्वायत्तता यहाँ तक हो कि जो प्रान्त मारतीय सघ- 
राज्य में से निकल जाना चाहे, निकल जाने तक की स्वतश्नता हो । ऐसा होने पर- 
पाकिस्तान की माँग शायद ये लोग न करे, इस उद्देश्य से उन्हे समझाने के लिए और उन्हें 
अपने में मिला लेने के लिए हमारे देश के सारे नेता इस वात के लिए तैयार हो गये 
थे। दूसरी ओर दक्षिणवाले थे, जो कहते थे कि आपकी सस्कृति अलग, आपकी भाषा 
अलग, आपका तौर-तरीका अलग, आपकी रहन-सहन अलग, आपका रग-रूप अलग । 
आप और हम अग्नेजों के कारण एक साथ रहे, फिर भी आप कहते हैं कि आप और हम 
साथ रहेगे | यह कितने दिन चलनेवाली बात है? एक ने कहा कि मुस्लिम भारत 
और गैर-मुस्लिम भारत, अलग-अलग होना चाहिए | दूसरा कहता है कि उत्तर भारत 
और दक्षिण भारत अलग-अलग होना चाहिए । भारतवर्ष के ये दो सास्कृतिक टुकड़े 
भाने जाने चाहिए ! इस सदर्भ में उन्हें संविधान बनाना था । इसलिए वे लोग बहुत 
विचार में पडे कि अब क्या हो ? आखिर इस प्रकार मनृप्यो का विभाजन होने लगे, 
तो इसका कही अन्त नही रहेगा । 


लोकशाही की बुनियादें कब बदलेंगी ? 


राजनीति को, सत्तावाद को विखेर देने से सत्तावाद विकेन्द्रित हो जाता है। 
लेकिन विकेन्द्रित सत्तावाद का मतलव लोकनीति' नहीं है। उससे लोकतीति का 
प्रादुर्माव नही होता | वह केवल विकेन्द्रित सत्तावाद” है । मैं चाहता हूँ कि मेरा राज्य 
हो, आप चाहते है कि आपका राज्य हो । इसलिए आप एक उम्मीदवार और मे 
दूसरा उम्मीदवार । अब मेरा राज्य किस पर हो ? आप पर हो ? आपका राज्य किस 
पर हो ? मुझ पर हो । तो दोनो एक-दूसरे के कन्घे पर वैठने की कोशिश करते है । 
मै आपके कन्धें पर चढना चाहता हूँ, आप मेरे कन्बे पर चढना चाहते हैं । इस प्रकार 
सत्ता की स्पर्धा, जो पहले केवछ राजगद्दी के आसपास थी, वह अब घर-घर पहुँच गयी । 
गाँव-गाँव पहुँच गयी | यह सत्ता की स्पर्वा का विकेद्रीकरण हुआ, सत्ता को विकेन्द्री- 
करण नही हुआ । प्रश्न हैं कि सत्ता का विकेद्वीकरण कच होगा ? जब इस रूप के साथ- 
साथ लोकशाही की बुनियादे भी बदलेगी । 

लोकशाही की वुनियादें कब वदलेगी ? जब हमारी आधिक इकाई, राजनैतिक 
इकाई और प्रातिमिधिक इकाई, इन तीनो मे कम-से-कम अन्तर रहेगा | और दूसरी 
वात यह होगी कि समाज साटा-का-साझ उत्पादकों का होगा । उसमें मालिक कोई 
नही रहेगा | इसके लिए आशिक क्षेत्र में हमारा पहला कंदम होगा--अनुत्पादक की 
मालफियत का विसमत, दूसरा कदम होगा--उत्पादक की मारूकियत की स्थापना, 


राजनीति से लोकनीति की और श्श्३े 


और तीसरा कदम होगा-भालक्ियत का ही निराकरण । ऐसा जो समाज वनेंगा, 
वह सारा-का-सारा उत्पादको का होगा, उस समाज मे स्वयपूर्णता की दृष्टि से विकेस्द्री- 
करण होगा और उस विकेन्द्रित समाज में प्रतिनिधित्व ओर प्रशासन, दोनों यथासमव 
समव्याप्त होगे। प्रशासन का उद्देश्य वस्तु-नियत्रण होगा, व्यक्ति-नियत्रण नहीं । यह 
प्रशासन से अनुशासन की ओर जाने का कदम है । प्रशासन कम होता चला जायगा, 
अनुशासन बढता चला जायगा । 


उम्मीदवारी की समाप्ति 


दूसरा कदम होगा--उम्मीदवारी नहीं रहेगी | वारात में जितने ईमानदार 
आदमी होते हैं, उनमें कभी ऐसी स्पर्धा नही होती कि मुझे कोठारी बना दिया जाय । 
उल्टे वे यह चाहते हूँ कि हम जो कुछ चाहते है, वह हमे मिल जाय, तो अच्छा है। लेकिन 
कौन यह सारी झझट अपने मत्ये लेगा ? इसलिए जब आप सत्ताघारियों को केवल 
कोठारी बनायेंगे, सिर्फ व्यवस्थापक वनायेगे और सत्ता उसमें से कम हो जायगी, उस दिन 
समाज में बहुत ज्यादा स्पर्धा नही रहनेवाली है। लोग अक्सर पूछते है कि सत्ता की 
आकाक्षा कैसे जायगी ? हमारा कहना है कि घन की आकाक्षा जैसे परिस्थिति-परि- 
बर्तन से कम होती है, उसी प्रकार सत्ता की आकाक्षा भी परिस्थिति-परिवर्तन से कम 
होगी । यानी परिस्थिति हो ऐसी वनानी चाहिए कि सत्तावाद के लिए कम-से-कम 
अवसर रहे | फिर भी सत्ता की आकाक्षा थोडी-वहुत वी रहेगी, लेकिन उसका डक 
निकल जायगा । मालिकी अगर विखर जायगी, उत्पादको की मालिकी अगर बन 
जायगी, तो मालकियत का डक निकल जायगा । मालकियत का डक निकालने के 
लिए हमने यह माँग की है कि उत्पादक की सालिकी हो। इसी प्रकार सत्तावाद का डक 
निकाल देने के लिए, प्रशासन कम करने के लिए, अनुशासन बढाने के लिए, वस्तु का 
नियत्रण होगा। वस्तु के नियत्रण से मतलब है, उत्पादन का निमत्रण और वितरण का 
नियत्रण होगा । मनुष्यो का नियत्रण कम-से-कम होगा । 

आज भनुप्यो का नियत्रण वयो करना पडता है ? इसीलिए कि नागरिक को एक- 
दूसरे से डर है। एक नागरिक दूसरे नागरिकपर भरोसा नही कर सकता। डर का 
और दूसरा कारण वया है? कुछ नागरिको के पास दूसरे नागरिकों की अपेक्षा सम्रह 
अधिक है। सपत्ति और सग्रह नागरिकों मे डर और अविश्वास पैदा करते हैं। इसलिए 
हम सपंत्ति का विभाजन और सग्रह का निराकरण करना चाहते है। सपत्ति का 
विभाजन हो जायगा, सगम्रह का विसर्जन हो जायगा, तो समाज मे ऐसी परिस्थिति पैदा 
होगी कि एक नागरिक को दूसरे नागरिक से वहुत डर नही रह जायगा ! 


श््द्व सर्वोद्य-दर्शन 


भय के तोन स्थान 
डर के तीन कारण बतलाये जाते हैँ जर, जमीन और जोरू । 
मालकियत, सम्पत्ति और स्त्री, तीन मयस्थान समाज मे रहे है। दो चीजो का 
निराकरण करने के लिए तो आपतुले ही हुए है। आप कहते हैं कि जमीन की मालकियतत 
को तो निकाल देंगे और सम्पत्ति का पुनविमाजन हो जायगा, सम्नह का निराकरण हो 
जायगा । दो भयस्थान तो आपके निकल ही जायेंगे। तीसरा भयस्थान स्त्री” है, 
उसका विचार आगे चलकर करूँगा । स्त्री को नागरिक वना दिया और फिर वह डरती 
रहे, तो बहुत ही मुश्किल है । यानी बकरियो को आजाद कर दिया औरशेरो में छोड 
दिया, तो पछताना पडेगा । इस तरह की आजादी काम की नही होती । 
शुहू में हम मनुष्यों के दो भय-स्थानों का निराकरण कर देते हूँ । एक मब-स्थान : 
सप्ति' औरदूसरा मय-स्थान स्वामित्व'। इन दोतो की भावना जब निकल जाती है, 
तब तोतरा सता' का जो भय-स्थान रहता है, उसका डक निकल जाता है। आज जिस 
मात्रा में सत्ता को अभिलाबा है, फिर उम्त मात्रा में वह नहो रहतो। उसमें से बहुत-सा 
बैमव निकल जाता है। उप्तमे व्यवस्थापक को हो भूमिका अधिक आ जाती है। 
हुकूमव' जिसे आज्ञा चलाना, हुक्‍म चलाना' कहा जाता है, वह चीज उसमे से कम 
होती चली जाती है। 
सत्ता का विकंन्द्रीकरण 
तो, हमारा यह चित्र है कि ऐसी इकाई होगी, जहाँ सव उत्पादक होगे, जहाँ लोगो 
के स्वार्य-सवधों में बहुत अधिक विरोव नहीं होगा, जहाँ पर केन्द्रिय शासन के पास 
मैतिक सत्ता अविक होगी, अत्यक्ष व्यवस्था को सत्ता विकेन्द्रित यानी स्थानीय शासन के 
पास अधिक होगो । वहाँ पर बहुत ज्यादा मतमेंद के लिए गुजाइश नहो रह जायगी। 
विकेन्द्रित शासन में मतभेद के अवसर बहुत कम हो जाते हैं, इसलिए पक्षमेद के लिए 
बहुत हो कम गुजाइश रहतो 
बोटों की बिक्री ओर अपहरण 
अत यही डर रहता है कि गुण्डे रहेगे या नहीं? आज की लोकशाही में वोट छीने 
जाते हुँ और वोट बेचे जाते है। सबसे वडा आतर-विरोब है कि यहाँ गरीब आदमी 
का राज्य हो गया और गरीब आदमी ढुःखी है । इसका मुख्य कारण यही है कि वीड 
छीने जाते हें और बोट बेचे जाते हूँ । 
हमारा एक मित्र प्रजा-सोशलिस्ट है । वह हार गया । वह वहुत अच्छा आदमी 
है और उप्तने देश की काफ़ी सेव) की है। उसका चारित्र्य भी वहुत अच्छा है । 
मैने उससे पूछा, “आप क्यो हार गये ?” 


राजनीति से लोकनीति की और श्द्रप्‌ 


तो कहने लगे, “विरोधी ने पानी की तरह पैसा खर्च किया, इसलिए हम हार 
गये ।” 

इसका मतलब यह था कि उसके विरोवी ने पैसे से वोट खरीदे | 

दूसरी जगह एक बहुत बडे पैसेवाले थे, वे हाए गये । वे भी हमारे मित्र है। 
हमने यूछा, “आप क्यो हार गये 7?” 

'प्या वताऊँ ! मेरे विरोधी मे डण्डे दिखा-दिखाकर वोट छीन लिये।” 

तो वह डण्डे के सामने हार गया । एक ने डण्डें से वोट छीन लिये, दूसरे ने पैसे 
से बोट खरीद लिये । इसलिए आवश्यकता है सन्दर्भ बदलने की । 

सन्दर्भ बदलने का परिणाम क्‍या होगा ? यही कि नागरिक का वोट कोई खरीद 
नही सकेगा और नागरिक का वोट कोई छीन नहीं सकेगा । ऐसी परिस्थिति हमें 
पैदा करनी है कि जिसमे वोट छीना नहीं जायगा, वोट वेचा नहीं जायगा । लोग कहंते 
हैं कि अपढ लोग है, इससे ऐसा होता है ! यह ग़लत है । युनिवर्सिटी के निर्वाचन- 
क्षेत्र में जितने वोट बिकते हूँ, उतने बेचारे देहातियों के क्षेत्रों में कमी नही बिके होगे । 

बरतंमान लोकशाही के त्रिदोष 

आज की लोकझशाही में तीन दोप ह--अधिकार का दुरुपयोग, अराजकता या 
गूडाशाही का भय और घूसखोरी । ये त्रिदोप आज की लोकशाही मे आ गये है । 
सभी देगो की लोकशाही में ये बुसइयाँ है । इंग्लैंड की लोकशाही में यह चीज है, 
अमेरिका की लोकशाही में भी यह चीज है। जहाँ पर लोग काफी सुखी है, वहाँ पर 
भी ये तीन दोप हैँ । इन्हें लोकशाहो के कफ-वात-पित्त समझ लीजिये । कभी कफ 
ज्यादा होता है, कमी पित्त । अभी तो ऐसा लक्षण दिखाई दे रहा है कि तीनों 
समप्रमाण में होकर सन्निपात होने जा रहा है। इसलिए लोकशाही की वुनियादें वदलने 
की आवश्यकता है 


गुंडातत्त्व का जन्म क्यों हुआ ! 

समाज में हम जिसे गुडातत्त्व' कहते है, वह अनुत्पादक और परोपजीदी वर्गों 
में से एक भयकर वर्ग है। जितना अतुत्पादक और परोपजीवी, थैलीवाला और 
तिजोरीवाना है, उतना ही अनुत्पादक और परोपजीबी यह लाठौवाला है। 

लेकिन यह समाज में आया कैसे ? यह सपत्ति के सरक्षण के नाम पर समाज 
में दाखिल हुआ । पुलिस और फौज प्रशासन में सपत्ति के सरक्षण के नाम पर आयी । 
गैर-सरकारी तौर पर जिसे गृण्डा' कहा जाता है, वह पहस्आ, दरवान और तकाजे- 
वाला बनकर आया । 

गुडा संपत्ति का रखवाला वनकर हमारे समाज में दाखिल हुआ । हम सदर्भ 
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बदलने की वात कहते हैँ, उसका अर्थ यही है कि उत्पादको के समाज में न आारामवादी 
साहूकार होगा, न लाठी पर जीनेवाला लाठी-बहादुर गुडा होगा । इन दोनो का स्थान 
समाज में नही होगा । 

प्रश्त है कि “लोग बैठे हुए है और आप कहेगे--'वोटिय के लिए हाथ उठाइये ! * 
यहाँ पर तो गुडा धमका रहा है, उसकी आँख के सामने लोग आँख उठाने की हिम्मत 
नही करते, तो कोई हाथ उठायेगा? तो गुडे के रहते, डडे के रहते, लोकसत्ता कलुपित 
हो जायगी ।” पर 

दड-निरपेक्ष समाज का मतलब यह थोडे ही है कि राजदड नहीं रहेगा, लेकिन 
गूडे का डडा रहेगा | मुझसे लोग पूछते है कि राजा के हाथ में दड नही रहेगा, तो 
फिर वह लोगो के हाथ में आ जायगा, जैसा कि शिक्षण में हुआ है। मास्टर के हाथ 
से छडी निकल गयी, तो उसे अब लडके हो पीटते हैँ। यानी लडको के दिल से तो छडी 
निकली ही नही है, केवल मास्टर के हाथ से कानून नें निकाल ली । यह अराजकता है। 

दंड-निरपेक्ष राज्य का अर्थ 

तीन दोप है--अराजकता, दुस्पयोग और भ्रष्टाचार । इन तीनों दोषों का 
निराकरण करने के लिए हमें सदर्भ वदलना होगा ) इसका मतलब यह नही है कि 
राजा यानी सरकार के पास तो दड नही रहेगा, लेकिन लोगों में आपस में डडे चलेगे । 
बड-निरपेक्ष राज्य का अर्थ यह है कि दड कही नहीं रहेगा | दडाश्मचित समाज नही 
रहेगा, सत्ता का या सुब्यवस्था का अधिप्ठान दंड नही होगा, लोक-सम्मति होगी । 
दड पर इतना आधार होगा और लोक-सम्मति जितनी कम होगी, उतनी ही लोक- 
सत्ता कम होगी । दड का आधार जितना कम होगा और लोक-सम्मति जिस मात्रा 
में अधिक होगी, उतनी ही लोकसत्ता की प्रगति होगी | 

लोक-सम्भति का अधिष्ठान 


प्रश्न है कि प्रशासन क्षीण कव होगा भौर जनता के अनुशासन में वृद्धि कव होगी ? 
तभी, जब सारे कानूनो के पीछे दड का अधिष्ठान न होकर लोक-सम्मति का अविष्ठान 
होगा । लोक-जीवन में जिस तरह से सपत्ति का निराकरण होगा, उसी तरह उद्दड 
दडशाही का भी निराकरण हो जायगा । इसलिए लोकनीति का आधार है, कानून 
को लोक-सम्मति के रूप मे विकसित करना । कानून के पीछे लोक-सम्मति का अधि- 
घ्ठान आवश्यक है। 
विनोबा कहते हैँ कि पालियामेट में वही कानून बने, जो सर्वेसम्मति से मजूर 
हो । वाकी कानून छोड दीजिये । लोग कहते है, “यह हो ही नही सकता । यह असमव 
चीज है ।” उनका कहना है कि यह असभव नही है, आपने इसे शुरू ही नहीं किया । 


राजनीति से लोकनीति की ओर श्द७ 


जिस दिन आप शुरू कर देंगे, उसी दिन से कानून के पीछे दड की आवश्यकता कम होती 
चली जायगी और कानून के पीछे लोकसत्ता का अधिप्ठान विकसित होता चला जायगा | 

सद्भ वदलने से क्या-क्या परिणाम हो सकते है ? मान ले कि आपका क्षेत्र अधिक- 
से-अधिक दस गाँवो का है। इससे बडा क्षेत्र फिर कोई नही होगा। बहुत छोटे गाँव हुए, 
तो बीस गाँवो का होगा । सब लोग एक-दूसरे को जानते होगे । जहाँ लोग एक- 
दूसरे को जानते हैं, वहाँ हमेशा गाँव के किसी एक या दो व्यक्तियों के बारे मे सब 
लोगो के दिल में आदर होता है। हर गाँव में ऐसे दो-चार व्यक्ति होते हैं। पर 
वोटिंग कराइये, तो शायद वोट इनको नही मिलें । गाँव में जो सबसे अच्छे आदमी है, 
उन्हे जाज अक्सर चोट नही मिलता । लोगो का मन एक तरफ हैं और वोट दूसरी तरफ, 
यह आज की लोकशाही का दूसरा अतविरोब है। मन के साथ इनका वोट नही चलता । 
हम चाहते हूँ कि लोगो का मन और वोट दोनो साथ-साथ चलें । इसके लिए हमने 
पहली परिस्थिति यह पैदा की कि थैली के लोभ का ही निराकरण कर दिया । 
हमने दूसरी परिस्थिति यह पैदा कर दी कि डडे के भय का निराकरण कर दिया । 
अब इस वात के लिए अवसर नही रह गया है कि कोई धमकाकर या लाठी चलाकर 
लोगो से उनके बोट ले सके। तो अब लोभ और भय इतना कम हो गया है कि अब 
नागरिक मे हिम्मत आ सकती है। 

अव कोई उम्मीदवार नहो है, परन्तु हमे व्यवस्था करनी है। तो लोग आपस मे 
पुछते हैँ, “किस तरह का प्रवन्ध करना है ?” 

“अमृक-अमुक काम का प्रवन्ध करना है ।” 

“इसका अनुभव ववलमाई को ज्यादा है ।” 

दूसरे लोग कहते है, “हाँ भाई, वात तो ठीक है ।” 

बस, वात खतम हो गयी । एकाव कोई कहेगा कि ववलभाई से अमुक का अनुभव 
ज्यादा है, तो ववलभाई वोल ही नही रहे है । नारायण कहता है, “हाँ, उनको ज्यादा 
अनुभव है, तो वे रह जायें ।” तो ववलभाई का नाम ही नही रहा। 

यानी जो कोई काम के लिए आयेगा, वह सर्वेसम्भति से आयेगा, उम्मीदवारी 
नही रहेगी। उम्मीदवारों में से कमी परम्पर विश्वास आ ही नही सकता। दो उम्मीद- 
वार कमी एक-दूसरे का उत्कर्प चाह सकते है ? 

हर उम्मीदवार चाहता है कि समाज मे मेरी प्रतिप्ठा हो, मेरी लोकप्रियता वढे 
और विरोबी उम्मीदवार की लोकप्रियता और प्रतिप्ठा कम हो । जब हर उम्मीद- 
वार का यही कार्यक्रम हो जाता है कि एक-दूसरे की प्रतिष्ठा का कैसे निराकरण हो, 
तब फिर नागरिको की इतिप्ठा का स्थान ही कहाँ रह जाता है ? जब प्रतिष्ठा का ही 
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निराकरण करना एक कार्यक्रम हो जाता है, तव कहा नही जा सकता कि नागरिकता 
का पतन कहाँ जाकर रुकेया ? यह उम्मीदवारों की लोकणाही हो जाती है, पक्ष की 
लोकशाही हो जाती है, जनता की नही रहती । उम्मीदवार और पार्टी क्रियाशील 
होती है, लोग क्रियशील नही होते । 

ग्राम की प्राथमिक इकाईं 


आधुनिक लोकशाही में लोगो की भूमिका सक्रिय बनाने का उपाय यही है कि 
निर्वाचन-स्षेत्र ऐसा होना चाहिए, जहाँ लोग एक-दूसरे को जानते हो, एक-दूसरे से डरते 
न हो, उनके वोट खरीदे न जा सके | ऐसे एक-दूसरे को जाननेवाले लोग जब एक 
होगे, तब सामान्य मनुष्य में इतनी शक्ति और क्षमता भा जायगी कि उसे अपना 
निज का नियन्त्रण अपने प्रतिनिधि के हाथ में सौपना नही पडेगा । वह केवल वस्तु- 
नियन्त्रण की जिम्मेवारी उसे सौपेणा और इस तरह से लोगो की, सामान्य जन-समुदाय 
की, लोकशाही चरितार्थ हो सकेगी। 

इस प्रकार हम ग्राम की प्राथमिक ड़काई तक आ गये । लोकनीति मे प्राथमिक 
इकाई, प्राथमिक क्षेत्र ही मुख्य क्षेत्र होगा और उसके आगे के सारे क्षेत्र दोयम और 
गौण होगे। उसमें अप्रत्यक्ष प्रतिनिधित्व होगा, प्रत्यक्ष प्रतिनिधित्व नही । प्रत्यक्ष प्रति- 
निधित्व प्रथमिक क्षेत्र मे प्राथमिक क्षेत्र मे ही मुख्य सत्ता : उत्पादन की सत्ता और 
सविभाजन की सत्ता सयोजन की सत्ता | यही संयोजन” कहलाता है। उत्पादन और 
सम-विभाजन के नियत्रण की, वस्तु के नियत्रण की सत्ता प्राथमिक क्षेत्र मे, और बाकी 
की सारी सत्ता, जो दोयम और गौण सत्ता होती है, वह दूसरे क्षेत्रों में होगी और वहाँ 
पर अप्रत्यक्ष प्रतिनिधित्व होगा । यह है आगे के चित्र की रूपरेखा | 

लोकसत्ता ओर सत्याग्रह 

समय समाज का एक लक्षण यह है कि जहाँ अल्पमत और अल्पसख्यको के अधि- 
कार सुरक्षित रहते है, वह समाज सुसस्कृत और सम्य है । अल्पसख्यको का सबसे वडा 
अधिकार यह है कि उन्हें अपने मत का प्रतिपादन और प्रचार करने की आजादी होनी 
चाहिए। वल्कि यह कहना चाहिए कि मत-स्वातस्य ही वास्तविक व्यक्ति-स्वातत्य 
है। मत-स्वातत््य का अर्थ है--बहुमत से भिन्न मत रखने की और प्रकट करने की 
आजादी । भिन्न मत का ही नाम स्वतत्र मत है। आप जिस तरह से सोचते है, उससे 
मिन्न प्रकार के सोचने के लिए मौका मुझे नही है, तो में दरअसल स्वतन्त्र नहीं हूँ। 

लेकिन अल्पमत यदि केवल सुरक्षित है,तो दरअसल वह स्वतत्र नही हो सकता | 
तव तो उसे वहुमत की कृपा और उदारता के भरोसे जीना पडेया। उसमें अपना कोई 
सामथ्यं या सत्त्व नही रह सकेगा । बहुमत की कृपा पर और वहुमत के भरोसे जिस 
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अल्पमत को निर्मर रहना पडता है, उसमें समाज का हित करने का कोई माद्दा नही 
होता । उसमें तत्त्व-निष्ठा का अधिष्ठान भी नही रह सकता । इसलिए जरूरत इस 
बात की है कि अल्पमत अपनी निप्ठा और अपनी हिम्मत के भरोसे जिये । 
आत्मब्बंल का आधार 

यह तभी हो सकता है, जब कि अल्पमत का आधार सख्या-वल और दड-शक्ति 
से श्रेप्ठ कोई सामर्थ्य हो। यह वल मात्मवल ही हो सकता है। विचार की शक्ति बुद्धि- 
निष्ठा में होती है और उसका आधार जात्मवल होता है। सौ में से निन्‍्यानबे व्यक्ति 
एक तरफ हो, तो भी वह विचलित नही होगा । वह अपने शुद्ध विचार और अनासक्त 
आत्म-प्रत्यय को ईश्वर का सकेत मानेगा और उसके लिए नम्नतापूर्वक स्वेच्छा से 
विधान में चिहित दड भुगठने के लिए तत्पर रहेगा। दड-बल, शस्त्र-वल और सख्या- 
बल के सामने सिर नवाये विना आत्म-सकेत के अनुसार चलने की स्वृतत्रता नागरिक 
का आत्म-मर्यादावाचक लक्षण है । में आजाद हूँ, इसकी सबसे वडी पहचान यह है कि 
सारी दुनिया से अलग राय रखकर भी में अपनी राय के मुताबिक चल सकूँ। आत्मार्थे 
पुथियीं त्यमेत्‌--आत्मा के लिए सारी दुनिया का त्याग करो।' 

यो नागरिक जीवन का सूत्र यह है कि में अपने स्वार्थ की वलि सामुदायिक हित के 
लिए दे दूं। लोकतत्न का अर्थ यह है कि में अपने व्यक्तिगत मत से समाज की सर्वेसम्भति 
को श्रेष्ठ मानूँ। इसलिए लोकताब्िक समाज में कृति का निश्चय साधारण रूप से 
सर्वसम्मति से होगा। सर्वसम्मति साध्य करने के लिए मुझे अपनी राय को भौण मानकर 
दूसरों की राय का विच्ञार अनुकूलता से करना होगा । इस तरह जहाँ व्यक्तियों के 
स्वार्थ एक-दूसरे से बहुत कम टकरायेंगे, जहाँ आमतौर पर नागरिको को समाज-हित 
का ही विशेष ध्यान होगा, वहाँ सर्वसम्भति' प्राप्त करना बहुत मुश्किल नही होगा । 

सत्याग्रह : कब और क्यों ? 

फिर भी ऐसे कुछ मौके कमी आ सकते है, जब मेरा अपना विवेक बहुमत” या 
निन्‍्यानवे प्रतिशत के मत से भिन्न हो सकता है । मेरी अतरात्मा' का निर्णय कुछ 
और है | एक सभ्य नागरिक के नाते मै सर्वमत का अनादर नही करना चाहता । 
परन्तु एक सत्यनिष्ठ व्यक्ति के नाते अपनी अन्तरात्मा की आवाज की अवहेलना 
भी नहीं कर सकता । ऐसी स्थिति में मेरी आत्म-मर्यादा और स्वतन्त्रता का समाज- 
घर्मे के अनुकूल एक ही आधार हो सकता है और वह है सत्याग्रह । सत्याग्रह जब 
सविनय कानून मय का रूप लेता है, तव वह नम्नतापूर्वक एक खास कानून का उल्लघन 
करता है। लेकिन समाज की दूसरी सारी मर्यादाओ का पालन सच्चाई से और कडाई 
से करता है। आत्म-सयम से ही सत्याग्रही' को सवित्य अवज्ञा का अधिकार प्राप्त 
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होता है। वह अपनी अहृता और अपने स्वार्थे को पहले ही समाज-हित के लिए न्योछावर 
कर देता है । वह आत्मवान्‌ वन जाता है । इसीलिए उसे आत्मबल का आधार प्राप्त 
होता है। 

लोकसत्ता का अधिष्ठान दडशक्ति नहीं, लोकसम्मति है। जहाँ अल्प मात्रा में 
भी दडशक्ति के आधार पर राज्यसस्था निर्भर हो, वहाँ जन-शक्ति का अतिम अधिष्ठान 
सत्याग्रह ही हो सकता है। उसी प्रकार लोकसत्ता में नागरिक स्वातत्य का एकमेव 
अवलबन "सत्याग्रह ही हो सकता है। सत्याग्रह' समष्टि-विरोधी या लोकसत्ता के 
प्रतिकूल तत्त्व नही है, वल्कि वास्तविक लोकसत्ता का और नागरिक स्वतत्रता का वही 
ययार्थ अंधिष्ठान है। उसीमें मनुष्य की विवेक-वुद्धि सावित रह सकती हैं और अल्पमत 
के अधिकार स्वरक्षित रह सकते हैं ।# 


७» तनिज्ञाग-ठाविग मेँ ०८-८०“ पण की साय-प्रवचन । 
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नागरिकता के क्षेत्र में हम स्त्री-पुरुप-मेद का तिराकरण करना चाहते हैं। हरएक 
सविधान में, स्विट्जरलैंड जैसे अपवाद को छोडकर, चाहे वह इग्लैड का हो, अमेरिका 
का हो, रूस का हो, चीन का हो, यह प्रतिज्ञा है कि हम स्त्री पुरुप-मेद को नागरिकता 
के क्षेत्र मे नही मानेंगे । उदर सविधान मे तो यह प्रतिज्ञा है कि हम स्त्री-दुरुप-मेद 
को नहीं मानेंगे और इधर आज के जमाने में, और पुराने जमाने में भी, स्त्री यानी काम 
पुरुष की एक ही धुन' रही है। आज यदि पुरुष के हृदय पर सबसे अधिक किसी 
विपय को पकड रहती है, तो स्त्री की रहती है। पुराने जमाने में तो यह इतनी थी कि 
पुरुष सदा ही उससे वचता रहता था, उसे नरक का द्वार समझता रहता था । 


नारी: ऋय-विक्रय को वस्तु 

पुराने जमाने में स्त्री की प्राय एक ही भूमिका हम सदा देखते हैं कि जब किसीको 
मोह में डालना हो या तपस्वी को तपोञ्रप्ट करना हो, तो यह वेचारी आ जाती थी । 
जो पुरुष सबसे पराक्मी हो, उसे देने की वस्तु कौन-सी थी ? स्त्री । राजा वहुत खुश 
हुआ, तो आधा राज्य दे दिया और अपनी कन्या दे दी | वह खरीदने की चीज थी, 
बह जीतने की चीज थी, वह चुराने की चीज थी और वह छीनकर ले जाने की चीज थी। 
इसलिए वह बेचने की चीज भी थी | हम लोगो की अवसर यह घारणा रही है कि स्त्रियों 
के विपय में प्राचीन आदर्श ऊँचे थे | भौर बातो मे वे रहे होगे, लेकिन इतना मुझे नज्रता- 
पूर्वक कह देना चाहिए कि स्त्रियों-सम्वन्धी सारे प्राचीन आदर्श, स्त्रियों की मनुष्यता 
की हानि और अपमान करनेवाले थे । इसलिए उन आदर्शो के अनुसार आज का सह- 
नागरिकत्ववाला समाज चल नही सकता । किसी धर्म में स्त्री का स्वतत्न व्यक्तित्व 
कमी नहीं रहा । मेरी माँ कोई घामिक विधि कभी अकेले नही कर सकती । मेरे 
पिताजी की वह सहवर्भिणी है, मुर्य धर्मिणी नहीं । पिताजी ने हो, तो उसका अपना 
कोई धर्म नहीं है। पिताजी जो पुण्य करते हैं, उसका आधघा पुण्य अपने-आप उसे मिल 
जाता है और वह जो पाप करती है, उसका आधा पाप पिताजी को अपने-आप 
लग जाता है| वह जो पुण्य करती है, उसका आधा पिताजी को नही मिलता और 
पिताजी जो पाप करते हैं, उसका आधा पाप उसे नही लगता। यह मर्यादा है। क्योकि वह 
रक्षित है, यह रक्षक है। स्त्री पालित है, पुरुष पालक । यह उसका भर्ता है, प्रतिपालक 
है, पति है । इसलिए मुख्य घर्म और मुख्य कर्तव्य पुरुष का है, स्त्री की केवल सहर्मिणी 
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की भूमिका है, वह सह-जीविनी है, उसका अपना स्वतन्त्र जीवन नही है। जैनो और 
बौद्धों के कुछ प्रयासों को हम छोड दें, तो आज तक की जो परम्परा और समाज-स्थिति 
है, वह यह है कि स्त्री की भूमिका गौण और दोयम रही है। उसका अस्तित्व स्वतत्र 
नही रहा है। समाज ने कभी उसे व्यक्ति नही माना है। इसलिए ब्रह्मचर्य उसका 
मुख्य घर्म कमी नही माना गया ) पुरुष का मुख्य धर्म ब्रह्मचय माना गया है । 


ब्रह्मचर्य का सामाजिक अर्थ 


ब्रह्मचर्य का सामाजिक अर्थ क्या है ? स्त्री का शरीर पुरुष के आक्रमण का विपय 
न हो और पुरुष स्त्री का रक्षणकर्ता न हो यह ब्रह्मचरयें का सामाजिक अर्थ है और इस 
दुनिया में कोई क्रातिकारी ऐसा नही है, चाहे माक्संवादी हो, चाहे गाधी के विचार 
माननेवाला हो या और कोई विचार माननेवाला हो, जो यह सिद्धान्त न माने कि 
समाज-व्यवस्था ऐसी होनी चाहिए कि स्त्री का शरीर पुरुष के आक्रमण का विपय न 
रहे, उसकी अभिलापा का विषय न रहे और पुरुष का शरीर स्त्री के लिए रक्षण माँगने 
का विषय न रहे। यानी स्त्री रक्षणाकाक्षिणी न रहे और दूसरी तरफ पुरुष आक्रमणशील 
न रहे | यह सामाजिक क्षेत्र में ब्रह्मचर्य कहलाता है । 

सह-जीवन की दो शर्तें 

स्‍त्री रक्षणाकाक्षिणी रहेगी, तो उसे नागरिक नही वनना चाहिए, नहीं वननें 
देना चाहिए । वह सिर्फ कुटुम्बिनी रहे | वह कुटुम्बिनी जब तक रहेगी, तव तक 
उसकी तीन ही हैसियतें हो सकती हँं--या तो वह माँ रहे, वहन रहे, कन्या रहे या फिर 
वह कुटुम्व से वाहर आकर दूसरे कुद॒म्व में पत्नी के नाते दाखिल हो जाय । यौन-सवंध 
और रक़्त-सवध, ये दो ही सबध ऐसे होगे, जहाँ स्त्री और पुरुष, दोनों एक-दूसरे के साथ 
रह सकेंगे । माता और पुत्र के नाते, कन्या और पिता के नाते, भाई-बहन के नाते, 
पति-पत्नी के नाते । पति-पत्नी का सवध है यौन-सवध, विवाह का सबंध, और वाकी 
रक्त के सवध | 

कुटुम्ब में स्त्री और पुरुष का सह-जीवन दो ही शर्तों पर होता है। या तो उनका 
रक्त का सबंध हो या फिर यौन-सवध, विवाह-सवंध हो | जहाँ रक्‍त-सवध भी नहीं 
है और विवाह-संवध भी नही है, वहाँ स्त्री-पुरुषो का सबंध नागरिक का संवध' कह- 
लाता है। इसे मैने सहनागरिकत्वाँ कहा है| 


सहनागरिकत्व का विचार 


इसका वैज्ञानिक विचार केवल “कम्युनिज्म' में हुआ | जिन परिणामों पर वे 
लोग पहुँचे, उससे वहुत भिन्न परिणामों पर हम नहीं पहुँचे । आज उनका विचार 
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यहाँ तक पहुंचा है कि स्त्री की जो कौटुम्विक भूमिका है, वह उसके नागरिकतत्व से 
समृद्ध होती चाहिए। स्त्री की कौटुम्विक भूमिका में और स्त्री के नागरिकत्व में 
अन्तर नही होना चाहिए। शुरू में उन लोगो ने कुटुम्ब-सस्था का विरोध इसलिए किया 
कि कुदुम्ब-सस्था में स्त्री दासी थी। कुटुम्व-सस्था में स्त्री की कोई भूमिका नहीं थी। 
पर आज वे कहते हैं कि समाज की प्रगति चक्करदार, पेंचदार, जीने (सीढी) की तरह 
होती है और क्राति के वाद की आज की कुदुम्ब-व्यवस्था पहले से ऊँचे स्तर की है। 

स्त्री के नागरिक वन जाने के वाद की कौदुम्बिक रचना में मातृत्व का आशय बदल 
जाता है, पत्नीत्व का आशय वदल जाता है, भगिनीत्व का आशय बदल जाता है और 
कन्यात्व का भी आशय बदल जाता है। पहले, जैसा कि मैने कहा , स्त्री बेचने की चीज 
थी, खरीदने की चीज थी, जीतने की चीज थी और चुराने की मी चीज थी। इसलिए 
स्त्री एक प्रकार से व्यक्ति नही थी, वह हमारी सपत्ति का, जायदाद का एक प्रकार से 
हिस्सा थी । जब वह पुरुष की सपत्ति का एक हिस्सा थी, उस वषत की कुटुव-रचना 
और स्त्री जिस दिन पुरुष के वरावरी की व्यवित और नागरिक वन जाती है, उस 
वक्‍त की कुटुम्ब-रचना में मूलत अतर पड जाता है । इसलिए ऊहोने इसे उच्च स्तर 
कहा । उसका स्तर, उसकी भूमिका, बदल गयी है। 


नीति के दो मान-दण्ड 


तो यदि हम स्थ्री के नागरिकत्व को चरिता्थ करना चाहते है, तों समाज में और 
आशिक क्षेत्र में हमें उसकी भूमिका वदल देनी होगी । स्त्री की सामाजिक भूमिका में 
सबसे बडा दोप है नीति के दो मानदड। पुरुष के लिए एक मानदड भौर स्त्री के लिए 
दूसरा मानवड । 

एक स्त्री सती हुई। अब आप कहते हैं, “कितना त्याग है | कितना बलिदान है। 
कसी मद्मुत मकित है! इसमे कितना प्रेम है कि पति के जीवन के साथ समरस हो गयी ! 
पति के जीवन का अत होते ही उसके दाद उससे रहा नही गया, उसके साथ वह समाप्त 
हो गयी। उसे पति की चिता में पति के शरीर के साथ अपने-आपको भस्ममात्‌ कर 
लिया।” यह बहुत बडा आदर्श है, में मानता हैं! लेकिन अब इसके साथ एक दूसरी 
वात ले लीजियें--एक पुरुष अपनी स्त्री के साथ चिता पर जल मरता है। आप कहेगे--- 
लपट है ! भला, स्त्री के साथ मी कोई मरता है? ऐसा मूर्ख पुस्ष जो सिर्फ औरत 
के लिए मरता है ! पुरुषनिप्ठ स्त्री पत्तिव्रता' कहलाती है, स्त्रीनिष्ठ पुरुष लिप 
कहलाता है। अब वतलाइये, कितना भयानक यह पैमाना है ! नैतिकता के तिए 
ये जो दो कसौटियाँ हैं, ये कितनी मयकर कसौटियाँ है ? 
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स्‍त्री के लिए ब्रह्मचर्य का निषेध 


स्त्री मुझसे कहती है कि पुरुष की अपेक्षा स्त्रियाँ अधिक नैतिक है। अधिक नैतिकता 
का मतलब यह तो नही कि अधिक सयमी है, अधिक ब्रह्मचर्यनिष्ठ है। ब्रह्मचर्य का तो 
उनके लिए निषेध है । वृद्ध कुमारिका वृषल्लीं कहलाती है । जब तक उसकी शादी 
न हो जाय, तव तक उसके हाय का कोई पानी नही पीता। कोई भी नेता लडकियों के 
स्कूल में जाकर कहता है, लडकियों तुम बीर माता वनो, शिवाजी की माता वनों, 
गावी की माता बनो, तिलक की माता वनो ।” पर लडको के कॉलेज में जाकर कोई यह 
नहीं कहता कि तुम लोग वीर-पिता बनो'। वह ऐसा नही इसलिए नही कहेगा कि पुरप 
का धर्म और पुरुष का व्यक्तित्व स्वतत्र और स्वायत्त है, स्त्री का नही है। ऐसा विरोध 
रहते हुए एक नागरिक रक्षित रहे और एक नागरिक उसका रक्षणकर्ता रहे, लोकसत्ता 
चरितायें कैसे हो सकती है ? इसलिए मेरा नम्न सुझाव यह है कि स्त्री के जीवन मे ब्रहा- 
चर्य का स्थान वही होना चाहिए, जो पुरुष के जीवन में है। इसे मे ब्रह्मचर्य-त्रत्त का 
सामाजिक मूल्य कहता हूँ । 


ब्रह्मचय का गलत अर्थ 


पुराने लोगो ने ब्ह्माचर्य! का अर्थ कर लिया है--स्त्री से दूर रहना और स्त्री से 
डरना, स्त्री-दोह!। केवल स्त्री-निरपेक्ष जीवन नही, स्प्री-विरोधी जीवन । बचपन में 
हमारे यहाँ एक ब्रह्मचारी ये। वे स्त्रियों के आते ही मुँह पर कपडा डाल लेते थे। कारण 
पूछने पर कहते, “स्त्रियों का मुँह नहीं देखते ”। “क्या माँ का मुँह नही देखते ?” तो कहते, 
“हमारा तो ब्रह्मचर्य का आदर्श ही यह रहा है कि म॑ केयूर नही जानता, कुण्डल नहीं 
जानता, केवल नूपुर जानता हूँ--नित्यं पादाभिवन्वनात्‌”। लक्ष्मण कहता है, मैं जानकी 
दूसरे कोई गहने नही जानता ।” परन्तु क्या लक्ष्मण सुमित्रा के बारे मे ऐसा कह सकता है 
कि “मैने कमी उसका चेहरा नही देखा ? ” विद्यारण्य स्वामी लिखित 'शाकर दिग्विजय 
में मडन मिश्र का और शकराचार्य का पालियामेटरी ठग का सवाद आता है। 
पर उसमें एक बात बहुत महत्त्व की है। मडन पुछता है, “जिन स्त्रियों की कोख से तू 
पैदा हुआ, और जिनका स्तन्य तूने पिया, उन स्त्रियों से तू घृणा करता है ? उनका 
द्रोह करता है ? तू उनसे दूर-दूर फिरता है, ब्रह्मचारी वनता है ?” यह थी स्त्री और 
पुरुष का भेद करनेवाले मडन की दृष्टि । शकराचार्य जवाब देता है और वह जवाब एक 
ऐसा जवाब है, जिसे में और आप, सब याद रखें। उसने जवाब दिया, “अरे, जिनकी 
कोख़ से पैदा हुआ गौर जिनका दूध पिया, तू पशू की तरह उन्हीसे शादी करता है। 
में ऐसा नही करता ।” यह ब्रह्मचर्य की दृष्टि कहलाती है । 
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मातृत्व की दृष्टि 

मह्मचर्य की जो दृष्टि है, वह मातृत्व की है, वह कोई पितृत्व फी प्रतियोगी नहीं है। 
मेरी माता मेरे पिता की स्त्री नही है, वह मेरी माँ है और मेरी स्त्री मेरी पत्नी नही है, 
मेरे बच्चों की माँ है। इस भावना में फर्क है। इसीलिए तो हम दूसरी स्त्री से माताजी 
कह सकते हैं। यानी मातृत्व की भावना मे, 'माता' शब्द के सकेत में, विवाह-मावता नहीं 
है। में बता चुका हूँ कि बरह्मचय-मावना में, स्त्री-पुरुष-सवध में, काम की जो भावना है, 
उस भावना का तिराकरण है और सामाजिक सकेतो की स्थापना है, जिससे स्त्री-पुर्षो 
की कामवासना और कामसावना कम हो। पुरुष आक्रमणशील न रहे, स्त्री रक्षणा- 
काक्षिणी न रहे, इसके लिए नये सामाजिक सकेतो की और नयी भावनाओं के विकास 
की आवश्यकता होती है। भाखिर सामाजिक मूल्यों में परिवर्तन ही तो क्रान्ति है । 

स्पष्ट है कि इस क्षेत्र में भी हमे मूल्यों का परिवर्तन करना होगा । मातृत्व की 
भावना का आज से भिन्न अर्थ करना होगा । हमारी जगन्‍्माता काली जो है, हमारी 
जगन्माता भगवती जो है, हमारी जगन्माता दुर्गा जो है, वह तिलोचनकुटुम्बिनी नही 
है--जयन्‍्माता है। त्रिलोचनकुटुम्बिनी' कहते ही उसका अर्थ बिलकुल बदल जाता है। 

ब्रह्मापि या नौतिनुतः सुरेन्द्र, यामचितोष्प्यचयतीन्दुमोलिः। 
या ध्यायति ध्यानगतोषपि विष्णु, तामादिशक्ति शिरसा प्रपद्चे ॥ 

“-ब्ह्या भी जिसको नमन करता है, इन्द्र मी जिसको नमन करता है, विप्णु भी 
जिसका ध्यान करता है, वही आदिशकितत हमारी जगन्माता है ।' मनुष्य जब ऐसा 
कहता है, तो मातृत्व को यह विश्वव्यापी बना देता है । इस मातृत्व की भावना का 
विकास हमारी कौदुम्विकता का आवार होगा । कुटुम्ब मे सैतिकता का आवार क्या 
होगा ? मेरी माँ मेरे पिता की पत्नी नहीं है और मेरी अपनी पत्नी मेरे पुत्रों की माँ 
है--यह तो कौदुम्बिक क्षेत्र में हो गया । कोदुम्विक क्षेत्र से बाहर, थी भर प्ररुष 
जहाँ वरावर है, मेरी बेटी को भी एक ही वोट, मेरी वहू को भी एक ही वोट, मेरी माँ 
को भी एक ही वोट । वेंढी का में वाप हूँ, पर नागरिक के नाते उसको भी एक 
वोद और मुझे भी एक वोट । इतना ही नहीं, वह म्युनिसिपैलिटी की प्रेसिडेंट बन 
सकती है भौर म॑ म्युनिसिपैलिटी का चपरासी रह सकता हूँ। नागरिक के नाते हम 
समान भूमिका पर आ जाते है । 

मनुष्यत्व के आधार पर नागरिकत्व 

स्त्री-पुरुष से व्यापक मनुष्यत्व की भूमिका है। हम स्त्री का स्त्रीत्व भूल जाते है, 
पुरुष का पुरुषत्व मूल जाते हँ--दोनो के मनुप्यत्व के आधार पर नागरिकत्व की रचना 
होती है । स्मी और पुरुष में एक सामान्य मनुष्यत्व है । उस सामान्य मनुष्यत्व के 
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आवार पर दोनो के नागरिकत्व की रचना होती है । विशिष्टत्व उनमें है। कार्यक्षेत्र 
इसीलिए उनके भिन्न होते है। लेकिन नागरिकत्व का आधार उनका सामान्य मनुप्यत्व 
है। अलग-अलग कायंक्षेत्र है, तो कार्यक्षेत्रो के मल्य समान मान लिये जाये। ; 


स्त्रियों का कहना है कि हमको नागरिकत्व दो, हमको स्वतन्त्रता दो, लेकिन 
हमारी स्वतन्त्रता का रक्षण तुम करो। पुरुष-साम्राज्यातर्गंत स्व॒राज्य उन्हे चाहिए--- 
सुरक्षित स्व॒राज्य । हम कहते हैँ कि उनका स्व॒राज्य, उनकी स्वतन्त्रता स्वायत्त हो । 
स्त्री आगे सुरक्षित नही रहेगी, स्वरक्षित होगी। पुए्ष की ओर से तो सुरक्षित रहेगी, 
लेकित अपनी तरफ से स्वरक्षित रहेगी । जो स्वरक्षित नही है, वह सुरक्षित कभी हो 
ही नही सकता । स्त्री स्वरक्षित रहे, इसके लिए अहिंसा सबसे अनुकूल है । अहिसा 
हमारा मूलभूत सामाजिक सिद्धात है और वह स्त्री की स्वतत्रता के लिए सबसे अधिक 
अनुकूल है। हिसा शस्त्र का भरोसा करती है। हिंसा शरीर-शक्ति का मरोसा करती 
है। लोग कहते हूँ कि स्त्री का शरीर पुरुष के शरीर की अपेक्षा कम सामर्थ्यवान्‌ है । 
स्त्री का शरीर पुरुष के शरीर की अपेक्षा कम शक्षति-सम्पन्न है तो अहिसा ने कहा, 
“शक्ति का अधिष्ठान शरीर है ही नही ।” 


अहिंसा का मूलभूत सिद्धान्त 


गाघी, विनोवा और जवाहरलाल नेहरू राष्ट्रों के नेता हो सकते है। माक्स और 
लेनिन क्रातियों के नेता हो सकते है। सब जानते हैँ कि वे अपने जमाने के पहलवान 
नही थे। इनसे कई बडे पहलवान रूस में उस जमाने में थे और आज भी हैं । दुनिया 
भर में लुई और किगकाग का वोलवाला है। फिर भी जो पहलवान नही थे, वे 
ही लोग दुनिया के चेता हुए और क्रातिके नेता हुए । शक्ति का अधिष्ठान शस्त्र भी 
नही होता और शरीर भी नही होता | यह अहिंसा का मूलमूत सिद्धान्त है। तो अब 
स्त्रीके लिए और कौन-सी वात वाकी रह गयी है ? समाजमे शरीर-शक्ति थदि श्रेष्ठ 
नही है, शरीर-शक्ति से दूसरी शक्ति श्रेष्ठ है, तो अब स्त्री को एक ही सकल्प करना है 
कि 'आज से हम इस ससार में पुरुष के भरोसे नही जियेगी। पुरुष के साथ जियेंगी | 
१०० में से ९० पुरुषस्त्रियों के साथ तो जीते है, कोई शुक्राचार्य तो है नहीं, लेकिन 
स्त्रियों के भरोसे नही जीते । यह पुरुष-जीवन की विशेषता है, जिसे मैं ब्रह्मचयें की 
प्रतिष्ठा कहता हूँ। मे यह नही कहता कि पुरुषमात्र शुक्राचार्य है, नैष्ठिक ब्रह्मचारी है, 
लेकिन पुरुष-जीवन मे ब्रह्मचर्य का मूल्य होने के कारण उसकी नीतिमत्ता में इतनी 
शवितत आ गयी है। वह यह कहता है कि मै स्त्री के भरोसे नही जिऊंगा। स्त्री कहती है 
कि मुझे पुरुष के भरोसे जीना पडता है। सगवान्‌ ने मेरे शरीर की रचना दुसरे प्रकार से 

ह 
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की | इसे प्राकृतिक दलील कहते है । मुझे खुशी है कि चाहे त्रह्मचर्यवादी हो, भौतिक- 
वादी हो या अब्यात्मवादी हो, ससार के सभी क्रान्तिकारियों ने, इस दलील को 
नही माना । 
जगन्माता रक्षणाकांक्षिणी क्‍यों ? 

अव सकलप इतना ही करता है कि मेरी इज्जत मेरी जान से अधिक प्यारी होगी । 
पहले जान जायगी, बाद में इज्जत जायगी। जिसकी इज्जत दूसरे के कब्जे में होती है, 
उसकी भी कोई इज्जत है ? आपने अपनी इज्जत मेरे कब्जे में देदी, तो इज्जत मेरी 
हो गयी या आपकी रही ? स्त्री की इज्जत आज पुरुष के भरोसे है, इससे स्त्रियों की 
अपनी इज्जत है ही नही | यह मेँ वहुत ही कठोर वात कह रहा हूँ, लेकिन एक स्त्री के 
पुत्र के नाते कह रहा हूँ ! में अपनी माँ की यह स्थिति मह नहीं सकता । जिस माँ को 
मैंने पिताजी से श्रेप्ठ माना, घोडा-सा मयहीते ही जिसके नाम से पुकारा, जिस जगन्माता 
के मन्दिरों में जाकर मैने कहा कि क्वचिदषि कुमाता न भवति 7 जिस जगन्माता के 
वारे में मैंने यह गाया 

4यदेतस्पेशवर्य' तव जननि सौभाग्यमहिमा 

--इस महेश्वर का जो ऐश्वर्य है, वह भो जननि, तेरे सौभाग्य की महिमा है ॥ 
इसका अपना कुछ नहों है ।' 

यह जिसके लिए मैने गाया, वह अन्तमे स्त्री के नाते पुत्र का रक्षण खोजें, बहन के 
नाते माई को राखी वाँवकर उसका रक्षण खोजे, विवाह में पत्नी के नाते भर्ता का रक्षण 
खोजे, वाल्यावस्था में कन्या के नाते पिता का रक्षण खोजे ? 

नारी स्वरक्षित बने 

जो रक्षक बन सकता है, वहनीयत वदलते ही आसानी से भक्षक वन सकता है। 
इसलिए जब तक स्त्री पुरुष-रक्षित है, तव तक वह सुरक्षित भी नही है। उसे स्वरक्षित 
बनना चाहिए और स्वरक्षित बनने के लिए उसके जीवन मे ब्रह्मचर्य का मूल्य आना 
चाहिए। जो पुरुष स्त्री-निरपेक्ष जीवन व्यतीत करता है, वह गृहस्थाश्रमी से श्रेष्ठ 
माना जाता है। स्त्रियाँ भी ऐसा मानती हैं। वे हनुमानजी और दत्तात्रेय की ही पूजा 
करने जाती हैं। यह पुरुष के जीवन में ब्रह्मचर्य का मूल्य है! विनोबा को किसीने 
नहीं कहा कि यह बाप नहीं हुआ, तो इसका जीवन सार्थक नही हुआ । लेकिन मातृत्व 
के बिना स्त्री के जीवन की सार्थकता नही है। मातृत्व के बिना यदि जीवन की सार्थकता 
नही है, तो स्त्री विवाह्मकाक्षिणी वन जायगी । कुकुम-पश्रिकाओं मे लडकी के लिए 
लिखते है सौमाग्यकाक्षिणी' अमुक की, इसकी शादी है । यह सौभाग्यकाक्षिणी है । 
शादी करना चाहती है, इसे आकाक्षा है सौभाग्य की / पर इसका जो पति होनेवाला 

श्र 
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है, वह अपने को सौमाग्यकाक्षी नहीं लिखता। यह कोई दुर्भाग्यकाक्षी है ? वह तो 
सौमाग्वती हो गयी, पर यह कुछ नही हुआ । क्यों ? इसीसे कि इसमें कोई आकाक्षा 
नही है । 
नारी-जोवन की अनर्थ-परम्परा 

जीवन में ये भिन्न मातदद इसलिए आ गये है कि स्त्री और पुरुष के लिए हमने 
अलग-अनग नैतिक भूल्य मान लिये हैँ । जब हम नैंतिक मूल्यों को एक वार अलग 
मान लेते है, तो उनकी ऐसी परम्परा वन जाती हैं । मातृत्व के बिना स्त्री-जीवन की 
सार्यंकता नहीं । विवाह के विता मातृत्व नही । पुरुष के बिना विवाह नही | इसलिए 
पुरुप-सावेक्ष जीवन वन गया । यह है नारी-जीवन की अनर्थ-परम्परा । 

हम चाहते है कि स्त्री का जीवन पुरुप-सापेक्ष न रहे, ब्रह्मचर्य पर अधिप्ठित हो ! 
इसका मतलव यह नही कि स्त्री शादी नही करेगी । कितनी ही लडकियाँ मुझसे आकर 
पूछती है, 'तो क्या हम शादी न करें ?/ में कहता हूँ, “क्या लडके शादी नही करते ? 
वे शादी तो करते ही है, लेकिन तुम्हारे भरोसे नहीं जीते।” शादी होते ही लड़की की 
चिन्ता समाप्त हो जाती है और लडके की चिन्ता णुरू हो जाती है। लडके से कहिये 
'कि “शादी करो” तो वह कहता है, “अभी तैयार नही ।” “क्यो नही है? ” तो कहता 
है, “अभी मैं कुछ कमाता नही हूँ ।” और कॉलेज की लडकी से पूछता हूँ, “शादी 
करोगी ?” तो कहती है, “हाँ, अब तक हुई ही नही है, इसीलिए नहीं की है। कल 
हो जायगी, तो फिर नौकरी-चाकरी की चिन्ता नही रहेगी । वह रिक्शा चलायेगा और 
में भीतर बैढूंगी |” 

पुरुषों के लिए तीन सुझाव 

सहनागरिकत्व के लिए मैनें स्त्री-पुरुप, दोनो को कुछ नुझाव दिये हैं। पुरुषों के 
लिए सेरे तीन सुझाव हैं : 

जब तक पुरुष विद्यार्थी है, तब तक उसमें बिवाह-भावना विजकुल न होनी चाहिए। 
हमारे विद्यालय वर-ववू-शोध-क्षेत्र नही वनने चाहिए । लडके-लडकियों, दोनो का 
जीवन अकलूपित और ब्रह्मचयंनिप्ठ होना चाहिए। तभी सह-शिक्षण सफल होगा, 
अन्यथा नही । इसके लिए समाज में परिस्थिति का जितना परिवर्तन करना आवश्यक 
हो, उतना वस्तु-परिवर्तन कर लेना चाहिए। लेकिन मूल्य-परिवर्तन हमेशा शिक्षण 
से होता है । इसलिए शिक्षण के क्षेत्र मे वस्तु-परिवतन के वाद मूल्य-परिवततंन घुरू हो 
जाना चाहिए। 

कुटुम्व॒ में स्‍त्री का नागरिकत्व दाखिल हो जाना चाहिए । स्त्री नागरिक वन 
गयी है, इस बात की चेतना, इसका बोध, पुरुष को होना चाहिए । अब वह केवल 
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कुटुम्विती नहीं रह गयी है। नागरिक के नाते सरोजनीदेवी गवर्नर बन सकती हैं 
और उनके पति एक साधारण नागरिक रह सकते हूँ । इसलिए नागरिक के नाते अव स्त्री 
की जो सामाजिक प्रतिष्ठा बढ़ गयी है, उसे जो नयी प्रतिष्ठा प्राप्त हो गयी है, उसकी 
प्रतिष्वनि, उसका प्रतिविम्ब पुरुष के घर में पडता चाहिए। स्त्री के नागरिकत्व में 
वह जितनी सहायता पहुँचा सकता है, उतनी सहायता उसे पहुँचानी चाहिए। यह 
मैने गृहस्थाक्षम की मर्यादा बतलायी। 


एक उम्र के बाद पुरुष के जीवन में से विवाह-भावना का अंत होना चाहिए 
अब देखिये, आदि में ब्रह्मच्य, अत में ब्रह्मचर्य, तो बीच में जो गृहस्थाश्रम होता है, 
उसका आवबार भी ब्रह्मचय बन जाता है। गृहस्थाश्रम में ब्रह्मचर्य कैसे प्रकट होता है ? 
अपनी माँ की ओर मै अपने पिता की पत्नी के नाते नही देखता और अपनी पत्नी की 
ओर अपनी सन्तान की माता के नाते देखता हूँ। यानी कुट्ठुम्ब में स्त्री के लिए मातृत्व 
मुख्य हो जाता है ओर उसका मातृत्व तागरिकत्द से सपन्न हो जाता है। इस प्रकार 
कोटुम्विक क्षेत्र में भी ब्रह्मचर्य का मूल्य आ जाता है। काम का मूल्य कम हो जाता है 
और ब्रह्मचर्य का मूल्य प्रतिष्ठित हो जाता है ! 


ब्रह्मचारिणी पवित्र मानी जाय 


स्त्री के लिए मेरा सुझाव है कि ब्रह्मचारिणी अपवित्र है, यह भावना स्त्री-जीवन 
से निकल जानी चाहिए । जो विववा है, वह संन्यासी से कम पवित्र है, यह भावना भी 
निकल जानो चाहिए। वैवव्य स्वायत्त नही होता, सनन्‍्यास स्वायत्त होता है । 
पुरुष सन्‍्यासी वनता है, पर स्त्री विववा वनती नही, होती है ! इतना अन्तर तो 
रहेगा । लेकिन उसका यह मतलब नही है कि विबवा अमगल मानी जाय, अपवितश्र 
मानी जाय । स्त्री का वैधव्य सन्‍्यास से कम मंगल नही माना जाना चाहिए। ब्रह्म- 
चारी पुरुष का ब्रह्मचर्य जितना सुप्रतिष्ठित है, उतना ही सुप्रतिष्ठित स्त्री का ब्रद्मचर्य 
माना जाना चाहिए । 


तारी तत््वनिष्ठा का संकल्प करे 


इसके लिए स्त्री को अपने जीवन में यह सकल्प करना होगा कि वह पुरुष के साथ 
जियेगी, लेकिन पुरुष के भरोसे नही जियेगी | यह शक्तित उसमें कैसे आयेगी ?--तभी, 
जब वह अपनी इज्जत को अपनी जान से कीमती मानेगी। अपनी इज्जत को अपनी 
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जात से कीमती वह कव मानेगी ?--जव वह पुरुषनिष्ठ नहीं होगी, तत्त्वनिष्ठ 
होगी । ; 


रामचन्द्रजी ने कहा, “अयोध्यावासियो, तुम्हारे लिए मैं क्या नही छोड सकता ? 
“दि वा जानकीम्‌ अपि--जानकी को भी छोडना पडा, तो छोड दूँगा।” अब राम- 
चन्द्रजी की जगह जानकी को रख लें | वह कहती है, “जहाँ पुरुष जाता है,वहाँ उसकी 
छाया जाती है, इसी तरह हे राम, जहाँ तुम जाओगे, वहाँ मै जाऊँगी।” यदि जानकी 
को राम का त्याग करना पडें तो ? जानकी के जीवन में ऐसा मूल्य ही कौन-सा है, 
जिसके लिए उसे राम को छोडना पडे ? तारामती के जीवन में ऐसा मूल्य ही कौन- 
सा है, जिसके लिए उसे हरिश्चन्द्र का शिरच्छेद करना पडे ? दमयन्ती के जीवन में 
ऐसा मूल्य ही कौन-सा है, जिसके लिए उसे नल का त्याग करना पडे ? सजी व्यक्तित- 
'निष्ठ है, तत्त्वनिष्ठ नहीं है, इसलिए स्त्री के जीवन में नैतिकता नहीं रह गयी है। स्त्री 
को तत्त्वनिष्ठ बनना चाहिए । जिस दिन स्त्री तत्त्वनिप्ठ बनेगी, उस दिन उसके 
जीवन मे नैतिकता आयेगी और वह पुरुष से प्रेम कर सकेगी। लोग मुझसे कहते हैं 
कि स्त्री के जीवन में पुरुष के लिए वहुत प्रेम है। मैं कहता हूँ कि स्त्री पुरुष से डरती 
भी है और पुरुष से प्रेम भी करती है--म॑ तो समझ ही नही सकता । शेर से बकरी 
क्या प्रेम कर सकती है ? जो पुरुष से डरती है, वह पुरुष से क्या प्रेम करेगी ? लेकिन 
जव वह प्रेम करती है, तो कैसे ? वह माता के नाते प्रेम करती है, बहन के नाते प्रेम 
करती है, कन्या के नाते प्रेम करती है। मय का तत्त्व जहाँ से निकल जाता है, वहाँ 
वह प्रेम करने लगती है! इन कौटुम्विक भावनाओं का विस्तार नागरिक जीवन में 
शुरू कीजिये, तो कृष्ण-द्रौपदी का प्रतीक समाज में चरितार्थ हो जायगा । 


क्ृष्ण-द्रोपदी का आददों वांछनीय 


सह-नागरिकत्व को चरितार्थ करने के लिए क्ृण्ण-द्रौपदी पूजे जाने चाहिए, जिनमें 
यौन-सवंध नहीं था । द्रौपदी कृष्ण की गोपी नही थी । न वह राघा थी कृष्ण की 
और न सुभद्रा । फिर भी उनके जीवन में एक-दूसरे के लिए कितना उत्कट प्रेम था, 
कितनी त्याग की तत्परता थी, यह हमने देखा । कृष्ण-द्रौपदी का आदर्श, सहनाग- 
रिकत्व का आदर्श है। कौदुम्विक मावनाओ का सामाजिक जीवन में जब विनियोग 
होता है, तव कौटुम्विक मावनाएँ सामाजिक मूल्यों में परिणत हो जाती हैं। इन कौदु- 
म्क्‍्कि भाववाओं को सामाजिक मूल्य में परिणत कर देने का काम स्त्रियों के हाथ में 
है। वे पुरुष के भरोसे जीना छोड दें, पुरुष का रक्षण खोजना छोड दे। ऐसा सकल्प 
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उन्हें करमा होगा । यह कहाँ तक हो सकेगा, में नही जावता। लोग तो कहते हूँ कि 
यह व्यवहार्य ही नही है । यदि यह व्यवहाये नहीं है, तो समझ रखिये कि आपकी 
स्वतन्त्रता, आपका एक अलकार हो जायगी । अलकार जितने बढते हुँ, खतरा उतना 
बढ़ता है। इस वात को न भूलियें । स्त्री के जीवन में यदि स्वतन्त्रता एक आमूयण 
बनकर आयेगी, तो वह उसके लिए खतरनाक, भयावह हो जायगी। स्त्री के जीवन 
में मूल्य-परिवर्तत के साथ स्वतन्त्रता और नागरिकता दाखिल होगी, तभी स्त्री का 
जीवन धन्य होगा, पुरुष का जीवन समुद्ध होगा और हमारा कौटुम्बिक जीवन उदाच 
और मगलमय होगा # 


2220 अल नल 2 कल नि कमल मन वरर 
मे विचार-शिविर में २६-८-५५ का प्रान'प्रवचन 


संस्था और अहिसक संगठन १३: 


मुझसे पूछा गया है कि हमारा काम किस प्रकार से हो, कैसे हम आगे कदम बढायें ? 

हर क्राति के समय एक अनूमव्‌ यह होता है कि समाज के सस्कार और समाज 
की सस्थाएँ क्राति की गति के साथ कदम नही मिला सकती ) समाज मे सस्थाएँ कायम 
होती है, सस्थाएँ विलीन होती है, कु सत्कार और कुछ सस्थाएँ रह जाती है। जो 
सस्थाएँ और जो सस्कार रह जाते है, उनमें से वहुत-से स्थितिस्थापक होते है, यानी 
समाज में जो रूड परिस्थिति होती है, उसके सरक्षण में उनका उपयोग होता है। इस- 
लिए कई दफा क्रातिकारियो को समाज की विद्यमान सस्थाओ और सस्कारो से भी 
आगे बढना पडता है। हमारे अपने देश में और हमारी अपनी आज तक की क्राति 
के आन्दोलन में गाधी का उदाहरण इसमें सबसे बडा उदाहरण है। सस्था का भी 
मोह न रहे, ऐसा नेता में समझता हूँ कि गाधी से पहले बिरला ही हुआ होगा और गाघी 
के बाद भी कोई ऐसा नेता सावंजनिक क्षेत्र में कम ही दिखाई देता है, जिसने सस्थाएँ 
कायम की हो और सस्थाओ के मोह में जो न फेंसा हो । 


संस्थाओं का मोह 

सन्‌ १९३१ में असहयोग का आन्दोलन शुरू हुआ । गाधी ने कहा कि “शिक्षण- 
सस्थाओ को भी अग्रेज-सरकार के साथ असहयोग करना चाहिए ।” हमारे देश मे 
जो वडी-बडो शिक्षण-सस्थाएँ थी, जिनकी स्थापना राष्ट्रीय उद्देश्यों को लेकर हुई थी, 
जो सम्याएं राष्ट्रीय जागरण का काम करती थी और राष्ट्र के विकास में हाथ बेटाती 
थी, ऐसी सस्थाओ में काशी का हिन्दू विश्वविद्यालय बहुत वडी संस्था थी ॥ उसके 
प्राणमृूत सचालक महामना मालवीयजी थे, जिन्हें वापूजी बडे भाई' कहा करते थे । 
बापू ने बडे भाई से सबसे पहले कहा कि “आपकी सस्था एक ऐसी सस्था है, जो राष्ट्रीय 
सस्कारो से सपन्न है, उसका उत्कर्ष आज तक राष्ट्रीय सिद्धान्तो के अनुरूप हुआ है । 
आपकी सहल््या यदि अग्रेज-सरकार से सबंध तोड देती है, तो हमारी क्लाति में बहुत 
बडी मदद पहुँचेगी ।” 


मालवीयजी बहुत गदगद होकर वोले, “महात्माजी, आपका कहना तो सही है, 
लेकिन मेँ क्या करूँ ? भुझे इस सस्था से अपत्य प्रेम हो गया है और इस प्रकार अपने 
अपत्य का वलिदान करने की हिम्मत मुझमें नही है ।” यह कहकर उन्होनें अपनी 
असमर्थता प्रकट की । 


संस्था और महिंद# संगठन श्थरे 


सिद्धान्तों की प्रगति में बाधा 

सस्था, संगठन और सघ, ये कभी-कमी सिद्धान्तो की प्रगति में वाघक हो जाते 
है, यदि उनके सचालक भी उतने ही अनासक्त न हो। मेरा अपना यह अनुभव है 
कि जितना कब्ट मुझे अपने कुटुम्ब को छोडने में नही हुआ, उतना सस्थाओ को छोडते 
में हुआ है। अक्सर होता ऐसा है कि कुदुम्ब के लिए भीख माँगने में तो शर्म 
लगती है, पर सस्था के लिए भीख माँगने में आदमी गौरव का अनूमव करता है। 
ऋटुम्ब का प्रनच जब मनुष्य करता है, तो समझता है कि में एक साधारण गृहस्थ हूँ, 
और जो कुछ कर रहा हूँ, उससे मुझे ऊपर उठता है। लेकिन जब सस्था का अ्पच 
करता है, तो समझता है कि पुण्यकाय कर रहा हूँ और इसमें मुझे मरला है। इसलिए 
संस्था का बन्धन कौटुम्बिक बन्धनो से दुष्कर हो जाता हैं और मनुष्य उसे फिर तोड़ 
नहीं पाता । 

एक मामूली-सी वात है। हम लोग जब चलने लगते है, तो सामान उठाने के 
लिए कुली करते हूँ । अब तक यह मेरा अनुभव था कि कुली जब छह आने माँगता 
था, तो में सोचता था कि “दे दो माई, छह आने माँगता है, तो उठाता भी तो है इतना 
बोझ | ” सरकार ने कानूत बना दिया कि तीन ही आने देने चाहिए। लेकिन 
कानून वन गया, इसलिए यह तो नहीं हुआ कि मेहनत कुछ कम हो गयी। वह 
माँगता है मौर अपने पास है, तो छह आने दे देने चाहिए! परन्तु अब क्या विचार आता 
है ? यही कि पास छह आने है तो, लेकिन ये छह आपने सार्वजनिक है। इसलिए 
इसे छह आने नही देने चाहिए। तो कुली से कहता हूँ, “भरे! भमिदान-यज्ञ की 
यात्रा में हम जा रहे हैं और तू इसमें कुछ मदद नही करता है ? बोझ के भी कम 
पैसे नही ले रहा है | _ तो एक प्रकार की पुण्यमूलक निर्देयता मेरे हृदय में आ ज्यती 
है। यह पुण्यमूलक है, क्योकि इस पुण्य-मावना मे से पैदा हुई है कि मैं सार्वजनिक काम 
कर रहा हूँ। इस तरह से जिन्हें आप सस्थाओं के सचालक कहते हैं, उनमें एक प्रकार 
से सल्याओ के प्रति आासक्ति और सस्थावाद की मनोवृत्ति आ जाती है। सस्थाओं 
को चलाना, सस्थाओं का सचालन करना, यही जीवन का उद्देश्य हो जाता है। 

महान्‌ नेताओ में अकेला गाधी ऐसा देखा, जिसने लडको के घरौंदो की तरह 
सप्याएँवनायी और सस्थाएँ तोडी। “मैने वत्तायी यह भूलभुलैया! बता-वनाकर 
मिटा रहा हूँ।” यह चीज गाघी में देखी! सावरमती में आश्रम बनाया। आश्रम 
का उद्योग-मन्दिर हो गया। उद्योग-मन्दिर का हरिजन-आश्रम हो गया | सव-कुछ 
हो गया, लेकिन गाघी ने सावरमती के तट पर जिस आश्रम का निर्माण किया, उसका 
सावरमती के विशाल उदर में विसर्जन ही कर दिया । 


श्ट४ड सर्वोदिय-दर्शन 


गांधी-सेवा-संघ 

गाघी जब वर्बा में आये, उसके वाद उनके साथियों ने गाधी-सेवा-सघ' बनाया । 
तो पहले हो उन्होने पूछा, 'गाघी-सेवा-सघ” का मतलब क्या है? गाघी की सेवा 
का तो सघ नही है? यानी यह कैसा समास है ? इसका अर्थ गाधी की सेवा है या 
गाघी ने आज तक जिस तरह लोगो की सेवा करने की राह वतलायी है, उसका सघ 
है यह 7” 

हमने कहा, “इसका मतलब इतना ही है कि आपकी वतलायी' हुई रीति से हम 
सेवा करनेवाले हू। आपकी सेवा नही करनेवाले हैँ । आपके लिए यह सघ नही है।” 

सन्‌ १९३८ में कुमरी, हुवली (वेलगाँव) के पास 'गाघी-सेवा-सघ' का सम्मेलन 
हुआ । वापू सम्मेलन में प्रवेश कर रहे थे। दरवाजे पर किसी देहाती ने एक दूसरे 
आदमी से पूछा, “यह क्‍या है? यहाँ आज क्या हो रहा है ? इतनी वडी समा क्यो 
हो रही है ? हमने तो पहले कांग्रेस देखी थी ।” 

तो वह जवाब देता है, “वह जवाहरलाल की काग्रेस है, और यह गाधी की 
कांग्रेस है ।” 

अब उसने तो उस देहाती को समझाने के लिए कहा । लेकित उस बूढ़े के दिल 
में वात चुभ गयी। वही से प्रवचन का आरम्भ हुआ कि कया कोई कमी यह मी सोच 
सकता है कि वह काग्रेस जवाहरलाल की है और यह काग्रेस गाधी की है ” यानी गाघी 
भी कोई अपनी ऐसी सस्था बना रहा है, जो सस्था उसकी अपनी प्रतिप्ठा का औजार, 
उपकरण होगी ? गाघी के व्यक्तित्व का उत्कषं करने के लिए कोई सस्था साधन 
होगी, क्या ऐसा मी कोई सोच सकता है ? सोचते रहे। उसके बाद सुभाष बाबू 
का प्रकरण हुआ और मलिकान्दा में गाघोवाद घ्वस होउक' के नारे लगे। मलिकान्दा 
में गाघी-सेवा-सघ' का सम्मेलन हुआ, तव गांधी ने सोचा कि अब हम इस मुकाम पर 
पहुंच यये हूँ कि गावी-सेवा-सघ' यदि रहेगा, तो मेरे सिद्धान्तो का प्रचार इस राष्ट्र 
के जीवन मे नही हो सकता, इसलिए किशोरलालभाई की अध्यक्षता में विधिएवेंक 
गावी-सेवा-सघ' का विसर्जन कर दिया ! 

संस्थाओं का निर्माण और विसर्जन 

जैसे हम गणेशजी कौ मूर्ति बनाते हैँ और उसका विसर्जन करते हैं, उस प्रकार से, 
उतनी पवित्र भावना से, सस्थाएँ बताना और उतनो ही पवित्र भावना से समारोह- 
पूर्वक सस्थाओं का विसर्जन कर देना, यह याघी की विज्येषतां थी। इसे मे अहिसक 
प्रक्रिया की विशेषतरं मातता हूँ। अनासक्त कम की यह एक बहुत बड़ी कत्तीटी है 
कि जिन सस्थाओ का हम पवित्र भावना से निर्माण करते है, वयोकि वे हमारे सिद्धान्तो 


संस्था और अहिसक संगठन श्टप्‌ 


को आगे बढाने का उपकरण होती है, उन्हीं सस्थाओं का हम विसर्जन कर देते है, जब 
हम यह देखते है कि संस्था के व्यवहार में और सस्या के प्रपज्च में ही अब हमारा ज्यादा 
ध्यान लग जाता है, और व्यापक दृष्टि हमारी क्षीण होती चली जाती है--निर्माण 
की हो तरह सस्थाओ का विसजंन करने की हिम्मत हममें होती है। यह अनासक्त 
बृत्ति ही अहिसक सगठन की विशेषता है। 
संस्थाओं के दो प्रकार 
आज ससार में उपलब्ध सस्याएँ दो प्रकार की है-सैनिक और संब्रिधानात्मक | 
संनिक-संस्थाएँ 

कुछ सस्थाएँ ऐसी है, जो सेना की तरह व्यक्तिनिष्ठ होती हैं। वे एक व्यक्ति 
के आधार पर चलती हूँ । वह व्यक्ति जब तक रहता है, तब तक वे उस व्यक्ति के 
ताम पर चलती हैँ। बाद में उस व्यक्ति के लाम पर जो गद्दी होती है, उस गद्दी के नाम 
पर चलती हूँ । ये सस्वाएं व्यक्तिनिष्ठ होती हैं। उनका एक समापति या एक गुरु 
होता है। वह गुर और वह समापतति ही उनका नियन्ता है, उनका नियामक है। वह 
गुरु और समापति ही उन सस्थाओं के लिए सब-कुछ होता है। वही है उनका शास्ता, 
नियन्ता, अधिष्ठाता । नियामक भी वही गुरु होता है। इन्हें सैनिक-सस्था मैं इसलिए 
कहता हूं कि इनमे कोई नियम कागज पर नही होता और किसीके बहुत ज्यादा अधिकार 
भी नहीं होते। गूर की आज्ञा और गुरु का आदेश ही एकमात्र नियम होता है। उस 
गुरु की गद्दी पर जो कोई होगा, उसका आदेश भी वही नियम होता है। ऐसी कुछ 
राष्ट्रीय स्वरूप की सम्याएँ होती है, कुछ धामिक भस्थाएँ। इन सस्थाओो में सबसे 
वडी बुराई यह चलती है कि यदि वह व्यक्ति ध्यान दे सका, तब तो ये नस्थाएँ अच्छी 
तरह चल सकती हूँ। पर यदि वह व्यक्ति सस्था की ओर ध्यात न दे सका और मस्था 
में न रह सका, तो उस व्यक्ति का नाम होता है जौर सस्थाओ में उस व्यक्ति के नाम पर 
अनेक प्रकार के मिय्याचार शुरू हो जाते है। 

व्यक्तिनिष्ठ और केवल सैतिक-पद्धति से चलनेवाली सस्यामों में व्यक्ति जब 
तक रहेगा, तभी तक वे सस्थाएँ चल सकती है । 

संविधानात्मक संस्थाएं 

दूसरी, संविधान पर चलनेवाली सस्थाएं हैं । इनमें यह्‌ विशेषता होती है कि 
पहले तो लोग बडी ईमानदारी से सविधात वनाते है और उस सविधान के अनुकूल 
चलने की चेष्टा करते हूँ। परन्तु वाद में इस दृष्टि से संविधान का अध्ययन करने 


लगते हैं कि यह सविधान हमें कितने अधिकार देता है और इस सविधान के नियमों में 
से कितनी छूट हम वार-वार ले सकते हैँ | 


श्ट६ सर्वोदिय-वर्शन 


” कांग्रेस में ऐसा हुआ। पहले नियम था कि जो आदतन खादी पहनेगा, वही सदस्य 
बनाया जायगा | एक दफा एक समिति में एक सज्जन बैठे हुए थे। उनसे कहा 
गया कि “आपके शरीर पर खादी नही है ।” बोले, “म॑ आदतन खादीवारी हूँ । मैं 
खादी ही खादी पहना करता हूँ और हमेशा पहना करता हू । मुझे खादी पहनने की 
आदत ही हो गयी है। लेकिन तिर्फ घोती ही में खादी को नहीं पहनता। अगर 
रूमाल भी में हमेशा खादी का रखता हूँ, तो आपको यह मानना पडेगा कि मैं आदतन 
खादीबारी हूं ।” 

तब काग्रेस के सविधान' में लिखना पडा कि जो खादी पहनता हो, और खादी 
ही खादी पहनता हो और खादी के सिवा और कुछन ,पहनता हो, 'सत्य, पूर्ण सत्य, 


और सत्य के सिवा कुछ नहीं--जैसे अदालत में गवाहो का हलफ़नामा होता है 
उस भाषा में सारा का सारा लिखना पडा | 


विनोवा जब यह कहते है कि सगठन में हिंसा का प्रवेश हो जाता है, तो उनका 

मतलव यह है कि संगठन यदि व्यक्तिनिष्ठ हो और दडनिष्ठ हो, तब तो हमें मान ही 
लेना पडेगा कि उसमे हिसा होती है । लेकिन सगठन यदि सविधाननिष्ठ हो, फिर 
भी उसमें दड हो, तब भी वह सगठन हिंसक बन जाता हैं) नियम पालोगे, तो हमारी 
सस्था में रह सकोगे, नियम नहीं पालोगे, तो अनुशासन-भग के लिए शासन होगा, 

तुम सस्था में से निकाल दिये जाओगे । जिन्हें निकालते हैं, वे लोग एक प्रति-सगठन 

बनाते हूँ । तुमने हमें निकाला है। ठीक है। तुम्हे शिकस्त देने के लिए हम प्रति- 
संगठन बनायेगे । इस तरह सगठन में से प्रति-सगठन पैदा होता हैं। इसलिए जिसमें 
वड हो, सजा हो, ऐसा सगठन नही होना चाहिए । इसलिए विनोवा ने कहा है कि 
जहाँ-जहाँ सगठन होता है, वहाँ-वहाँ अक्सर ये चीजें आा जाती है । अनुशासन-मंग 

की कार्यवाही तभी सफल होती है, जब सस्था के हाथ में सदस्य को देने के लिए कुछ 
होता है। सदस्य का संस्था में आने से सेवा के सिवा जब और कोई लाम होता है, 
तब उसमें सजा या अनुशासन-मग की कार्यवाही सफल होती है, अन्यथा नहीं। इन 
बातों का विचार करके विनोबा ने कहा कि गाघी-सेवा-सघ' कव सफल हो सका ? 

जब बापू का सितारा इस देश मे चमक रहा था और बापू के नाम के साथ इतनी 
प्रतिष्ठा थी. कि गाघी के संगठन में होना, देश में प्रतिष्ठित नागरिक होने के वरावर 
बन गया था। तब लोग- गाघी-सेवा-स्घा में आते थे। फिर भी गाघी-सेवा-सघ' में 
से किसीकों निकाला जाय, ऐसा केमी नहीं होता था। गाघी-सेवा-सघ' के मत्री 
ने लोगो से अनुरोव किया कि आप सदस्य वन जाइये और इन लोगो ने जवाब दिया 
कि हमारी ऐसी योग्यता तहीं। हम तो गाघीजी के पीछे-पीछे चलनेवाले लोग है ॥ 
किसी ऐसी सस्था के सदस्य बने, ऐसी हमारी योग्यता कहाँ है ? 
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यहाँ हम देखते हैं कि सगठन को मूमिका ही वदल जाती है। एक संगठन वह 
होता है, जहाँ व्यक्ति में शक्ति नही होती है, इसलिए लोग कहते है कि दस व्यवितियों 
को मिलाओ, तो ग्राक्तित आ जायगी। जैसी सेना की शकित होती है। नेपोलियन ने 
लिखा--सेना का एक-एक सिपाही बहादुर नहीं होता, लेकिन सारे सिपाहियो को 
मिलाकर जो पलटन होती है, उस पलटन में बहादुरी होती है। यह है मिलिटरी 
यानी सैनिक-सगठन की विशेषता । 

सविधानात्मक सगठन की विशेषता यह होती है कि कामज पर हम नियम 
का पालन कर रहे हैं, इतना अगर हम दिखा सके और उतनी कुशलता हममे हो, तो 
चह संगठन चल जाता है, फिर और कुछ नही करना पडता । 

अहिसक संगठन 

तीसरे प्रकार के सगठन का उदाहरण है--गाघी-सेवा-सघ' | मैं यह नहीं कहता 
कि वह एक आदर्श सगठन था। लेकिन एक उदाहरण दिया है कि बापू ने जिस प्रकार 
में सगठन बनाये, वे केवल स्वेच्छा के ही नहीं थे, लोग उनमें अपनी मर्जी से ही आते 
थे, इतनी ही बात नही थी, उनमें जो अधिप्ठान या अतिम शवित होती थी, बह पूर्ण 
रूप से नैतिक होती थो । उनमें नैतिक शक्ति के अतिरिवत दूसरी कोई शवित नही 
थी। यानी अनुशासन-मग की कार्यवाही की शवित भी नही थी। जिसे आप निर्वासन 
या खारिज करना कह सकते हैँ कि हम अपनी भस्‍्था में से तुम्हें निकाल देंगे, उस 
शक्ति का भी प्रयोग नही होता था। और दूसरे किसी प्रकार के दण्ड की शबित तो 
बापूजी की सस्थाओ में थी ही नहीं 

इसलिए जब हम अहिसक सगठन बनाते हैँ, तो उसकी शक्ति को आवार संख्या 
नही होना चाहिए. । इसका मतलब यह नही है कि ज्यादा-से-ज्यादा आदमी हम 
उसमे शामिल कराने की कोशिश नही करेंगे, लेकिन उस सगठन के कितने सदस्य 
हैं, इस पर हमारा आधार नहो रहेगा । सख्या पर जोर देनेंवाला संगठन बनेगा, तो 
परिणाम यह होगा कि सख्या हमारी शक्ति का आधार वन जायगी। सत्याग्रह में 
व्यक्तिगत सत्याग्रह भी होता है, सामुदायिक सत्याग्रह भी होता हैं । लेकिन सामु- 
दायिक सत्याग्रह का आधार सख्या नही होती, समप्टि का सकल्प होता है, जैसे सामु- 
दायिक प्रार्यना मे । सामुदायिक प्रार्थना में सख्या का महत्त्व नही होता । में भी 
आर्यना करता हूँ , आप भी प्रारयंना करते हूँ, सम्मिलित प्रार्थना में मेरा और आपका 
सम्मिलित सकल्प है, मेरी और आपकी सम्मिलित भावना है। इस प्रकार जब 
अनेक व्यक्तियों की सम्मिलित भावनाएँ और सम्मिलित सकल्प होते है, तब हम उसे 
प्ामुदायिक सत्याग्रह कहते है । 'संस्यात्मक रूत्याग्रह' एक अलग चीज है और 
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सामदाथिक सत्याग्रह' का अधिष्ठान हो अलग हो जाता है । सगठन ऐसा होना 
चाहिए कि जिसके बारे में हमारी अपनी आसक्ति न हो। 
न विधानात्मक, न व्यक्तिनिष्ठ 

दूसरी वात यह कि सगठन न विवानात्मक हो, न व्यक्तिनिप्ठ हो । विधान 
आप बनाइये । विधान का नियेध नहीं है। लेकिन सस्था जो बनेगी, वह विघान- 
निष्ठ न हो । विधघाननिष्ठ सस्था का होता अलग चीज है, सस्था का विधान होना 
अलग चीज है! 

विनोवाजी ने जवाहरलालजी से कहा कि “आप ऐसा कोजिये कि जमीन लीजिये, 
पर उनका प्रतिमूल्य, मुआवजा मत दोजिये ।” तो उन्होने कहा कि “मे क्‍या करूँ ? 
उसके लिए तो संविधान मे घारा है कि प्रतिमूल्य देना चाहिए ।” यानी हमने सविधान 
बनाकर अपने पैर में एक जजीर अटका ली । दूसरे देशो ने, इग्लैड आदि ने इसके 
विरुद्ध काम किया । उन लोगो ने पहले जो कुछ करना था, वह कर लिया और फिर 
उसे सविधान में रख दिया । तो सविवान ऐसा हो, जो हमारी प्रगति में एक बाधक 
वस्तु न बन जाय। इसलिए मेने कहा कि सगठन सविधाननिप्ठ नही होना चाहिए । 
वह व्यक्तिनिष्ठ भी न हो और सविधाननिष्ठ भी न हो । उसका आधार नैतिकता 
हो और नैतिकता में जितना अनुशासन रहता है, वह एक-दूसरों के स्नेह और 
विश्वास के कारण रहता है । 


सबका स्वागत 

दूसरी बात यह कि सगठन व्यापक हो यानी उसमे सबके लिए स्थान हो, लेकिन 
सख्या को आकाक्षा उसमें न रहे | वृत्ति उसकी व्यापक हो । जो कोई आना चाहे, 
वह उसमें अवश्य आय । 

एक आदमी आता है, भूदात का काम करना चाहता है। तारायण उससे पूछता 
है, “खादी पहनते हो ? “ 

तो कहता है, नही ।” 

“तो तुम मूदान का काम नही कर सकते ।” 

अब उसकी बात वही खतम हो गयो ! वह कहता है, खादी नही पहनता हूँ, 
लेकिन मैने यह समझ लिया है कि भूमि की समस्या हल करने के लिए पहला कदम 
उठाना हो, तो आज की परिस्थिति में भूदान के सिवा दूसरा कोई चारा नही है । 
इसलिए म॑ मृदान का काम करना चाहता हूँ । और मुझे तो अनुभव नही है, इसलिए 
आप लोगो के साथ काम करना चाहता हूँ ।” 

तो नारायण को यह कहना चाहिए . “हम लोगो में तुम्हारा स्थान सदस्य के 
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नाते नहीं हो सकता | लेकिन तुम हमारे साथ काम करना चाहते हो, तो तुम्हारा 
स्वागत है । भूमिदान की पद्धति से मूमि-समस्या के निराकरण में तुम अगर हमारे 
साथ आ जाओगे, तो हमे यह आशा है कि ग्रामोद्योगों का सिद्धात भी घीरे-धीरे तुम 
मान लोगे और ग्रामोद्योगो का सिद्धात मान लोगे, तो खादी भी तुम धीरे-बीरे मान 
लोगे। हम आगे की रचना करना चाहते है। उसका विचार तुम हमारे साथ करने 
लगोगे और विचारपूर्वक इसमें आ जाओगे | / 


रचनात्मक कार्य ऋच्ति-कार्य हैँ ? 


मुझसे कई वार पूछा गया है कि हमे यह वताइये कि जो रचनात्मक काम हम कर 
रहे है, वह रचनात्मक कार्य क्या अपने में क्वाति का कार्य नहीं है ? 

रचनात्मक कार्य अपने में समाज को प्रगति का कार्य है, लेकिन रचनात्मक कार्य 
जब एक विशेय सदर्म में होता है, तमी वह क्राति-कार्य होता है। यह रचनात्मक कार्य 
की हमेशा विशेषता रही है। जैसे गायी ने रचनत्मक कार्य को मारतवर्प की आजादी 
की लडाई के साय जोड दिया। उसके साथ रचनात्मक कार्य जूड गया, तो अग्रेज लोग 
खादी को अपने दुश्मन की बरदी' समझते लगे । असल में खादी क्या थी ? क्‍या पहले 
इस देश में लोग खादी नही पहनते थे ? देहातो में पहनते ही थे। वहाँ मिल का कपडा 
नहों जाता या। लेकिन मुझे याद है कि एक वार वडौदा स्टेशन पर जैसे ही में उतरा, 
तो बहाँ के पुलिसवाले इस तरह से मेरे वाय-दादो का नाम मुझसे पूछने लगे, जैसे तीरय 
के पड़े है । कारण यह था कि मैं गाबी-टोरी और खादी पहने हुआ था। दूसरे तमाम 
लोग जा रहे थे, पर उन यात्रियो से कोई नही पूछ रहा था। मैं उनमे सबसे महत्त्व 
का यात्रों वन गया था। कारण, वह खादी एक प्रतीक थी। वह इस देश में से अग्रेजो 
की सत्ता का निराकरण करने के लिए आयो थो । 

मगनजाडी में बापू सोयावीन खाने लगे थे। सोयाबीन खानेवाले सब तग आा 
गये थे, लेकिन वापू खिलाते हैं, तो क्या करते ? लेकिन आपको आइएचर्य होगा कि 
सरकार की पुलिस इस वात को हमेशा जाँच-पडताल किया करती थी कि गाधी 
भोजन के ये प्रयोग क्यो करते है ? जहाँ दूसरे लोग लाठी और तलवार चलाना सीखते 
थे, वहाँ कोई नही जाता था और जहाँ चटनी-कचूमर बनाने का कार्यक्रम चलता था, 
वहाँ उमे देखने के लिए लोग आते थे! क्योंकि वे जानते थे कि गाघी के रचनात्मक 
कार्यक्रम से लोकभ्क्ति बढती है। लोगों में पुरुपाथे की प्रेरणा बढती है। एक अमेरि- 
कन भित्र ने इसका नाम ही रख दिया था---र्चनात्मक असहयोग' ! इसके दो पहलू 
है। एक है असहयोग, जो अग्रेजो के साथ चलता है और दूसरा है रचनात्मक असहयोग, 
जो खादी, अस्पृश्यता-निवारण और ग्रामोद्योग के नाम पर चलता है । 


१९० सर्जोदिव-दर्शन 


एक विशेष सदमं में ग्रामोद्योग क्रातिकारी वन जाते हैँ। उसमें एक चेतना, 
एक शक्ति आ जाती है। बिनोंवा कहते हैँ कि मे सीताराम', सीताराम कहता हूँ! 
सौताराम से मत्तलव यह है कि भूमिदान और प्रामोद्योग दोनों साथ-साथ चलने 
चाहिए। लेकिन मूमिदान में मालकियत की बुनियाद बदलने की जो कहपना है, 
वह केवल खादी में या केवल ग्रामोद्योग मे नही आयेगी। 


खादीघारी मिल-मालिक 

एक उदाहरण लीजिये। पहले-पहल जब खादी आयी, तव और आज भी ऐसे 
कितने ही लोग हैं, जो खुद खादी के सिवा दूसरा कोई कपडा नहीं पहनते | लेकिन 
उनकी अपनी कपडे की मिल है या कपड़े की दूकान है। सोचने की बात है कि क्या ये 
लोग बेईमान हैं ? नही, बिलकुल वेईमान नही हैं । लेकिन जो कुछ वे कर रहे है, 
वह मिथ्याचार है, इतना तो हमे मानना ही होगा ! क्योकि इसमें से खादी की मूल 
चीज सिद्ध नही होती । गाथी कपडे को बाजार से उठा लेना चाहता था। यें लोग 
कहेंगे कि “हम तो खादी पहनते हैं।” तो इतने से काम नही चलेगा। परिस्थिति में 
जो विरोध होता है, उस विरोध के निराकरण के लिए जो आन्दोलन होता है, उसे 
'करतिकारी आन्दोलन' कहते है । गावीजी ने अग्नेजो के राज्य के निराकरण के जितने 
अयास किये, उसके साथ खादी चलती थी, उतके साथ ग्रामोद्योग चलते थे । इसलिए 
खादी, ग्रामोद्योग आदि की भूमिका क्रातिकारी हो गयी थी। इसका यह मतलब 
नही है कि अपने मे ये चीजे अच्छी नही थी। वे किसीसे जुडी हुई न हो, तव भी अपने 
में अच्छी है ही । क्योकि, उनके द्वारा समाज-सेवा होती है, व्यक्ति का स्वावलम्बर्न 
बढ़ता है। लेकिन वे केवल समाज-सुधार के साधन वन जाती हूँ, समाज-परिवर्तन 
या क्राति के साधनम' वे नहीं बनती । इसलिए जो लोग भूमिदान का कार्य करते हैं, 
उन लोगो का विधायक कार्यकर्ताओं के साथ इस दुष्ठि से सहयोग हो, वयोकि हमें 

आगे चलकर रचना भी तो करनो है। 

विनोबा का आवाहन 

आज विनोवा हमारा आवाहन कर रहे हूँ । वे कहते हँ-- देखो माई, मझे सैकड़ों 
(अब हजारो ) ग्रामदान मिल गये हैं। आप में से कितने ही ऐसे लोग हैं, जिन्हें रचनात्मक 
कार्य का भनमव है। आप यहाँ आइये और इन गाँवी मे आकर बैठिये । ये गाँव 
पल का कपडा अपने गाँव में नही आने देंगे, 'मिल का तेल अपने गाँव भे नही आने 
देंगे'--ऐसी प्रतिज्ञा करने के लिए तैयार हैं। आप लोग चरखे से, अवर चरखे से या 
किसी भी प्रकार से इन गाँवों को स्वावलम्बी वता सकते है । आइये, इन याँवी को 
स्वावलम्वी बनाने के लिए आप सवकी आवश्यकता है।” जो कार्यकर्ता इस कार्य को 


संस्था और अहिसक संगठन १९१ 


कर सकते हैं, उनके लिए यह उत्तम अवसर है। आज वे उसमें जान फूंक सकते हूँ । 
ये सभी गाँव यदि स्वावलम्बी बन जाते है और विधायक कार्य करनेवालों की शक्ति 
का वहाँ पर उपयोग होता है, तो सारे देश में एक प्रचण्ड निष्ठा पैदा हो जायगी और 
सभी आक्षेपो के लिए एक सक्रिय उत्तर हमारे पास हो जायगा। इस दृष्टि से 
रचनात्मक कार्य का विचार करना चाहिए। जो लोग मूदान का काम कर रहे हैं 
और जो लोग रचनात्मक काम कर रहे है, उन दोनो से मेरी प्रार्थंथा है कि आपके 
भूमिदान और रचनात्मक कार्य न केवल साथ-साथ चर्ले, वल्कि इस प्रकार चले कि 
इनमे से आगे चलकर समाज-परिवर्तन की एक नयी आशा हम इस देश मे पैदा 
कर सके ।# 


॥# विचार-शिविर में २६-८-५५ का साय-प्रवचन । 


ब्रत-विचार १9०; 


हमारे व्यक्तिगत जीवन में सामाजिक मूल्यों काग्राघी ने ब्रत के रूप में प्रवेश 
कराया । आज तक इस देश में ब्रतो का स्थान व्यक्तिगत मूल्यों के रूप में था। व्रत 
किसलिए ?--मेरी अपनी चित्त-शुद्धि के लिए। अपनी चित्त-शुद्धि किसलिए ? 
--आत्म-दर्शन के लिए, मोक्ष के लिए या फिर स्वर्ग-प्राप्ति के लिए । यज्ञ के भी दो उद्देश्य 
होते थे--स्वर्गक/मो यजेत, जूहुयात्‌ स्वर्गंकास/ । जिसकी स्व की इच्छा हो, वह 
यज्ञ करे | उसके लिए यज्ञ का विधान था । या फिर तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्त, तपो 
ब्रह्म इति --तप से ब्रह्म को जान ले, तप ही ब्रह्म है। उपनिपद्‌ ने इस प्रकार साध्य 
और साधन का साधर्म्य, साध्य और साधन की एकता का सकेत किया । पहले तो यह 
कहा कि तप से तू त्रह्म को जान--तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व ।' तप से ब्रह्म को जान! 
इतना काफी नही मालूम हुआ, तो तयो ब्रह्म इति--तप ही ब्रह्म है; सावन ही 
साध्य है, यह सकेत उपनिपद्‌ के ऋषि ने किया । 


साधन ही साध्य 


लोकमान्य तिलक से अक्सर लोग पूछा करते थे कि “स्वराज्य की परिभाषा 
क्या है ? तुम्हारे साध्य का स्वरूप क्या है ?” तो कई दफा वे कह देते थे---“राष्ट्रीय 
शिक्षण ही स्वराज्य है।” “स्वदेशी ही स्व॒राज्य है। “वहिप्कार ही स्वराज्य है।- 
इस तरह से स्वराज्य का उस वक्‍त जो प्रमुख साधन माना जाता था, उसके बारे में 
वे कह देते थे कि यही स्वराज्य है। हमारा साधन ही हमारा साध्य है। 

गराघी से जब पूछा जाता, तो वे जिस वक्‍त जिस साधन पर जोर देना होता था, 
उसे बताते हुए--- खादी ही स्वराज्य है”, “हिन्दू-मुस्लिम एकता ही स्वराज्य है, 
“अस्पृश्यता-निवारण ही स्वराज्य है”, “स्त्रियों का उत्थान ही स्वराज्य है/--इस 
अकार स्वराज्य की परिमाषाएँ करते चले जाते थे । साध्य को साधन के साथ जोड़कर 
मनुष्य को साधननिप्ठ बनाने की यह एक कुशलता होती है, क्योकि सामाजिक क्राति 
और व्यक्तिगत साधना, ये दोनो जीवन की महान्‌ कलाएँ है। सगीत, चित्रकला, 
'शिल्पकला, स्थापत्य-कला आदि जैसे हमारे जीवन की ललित कलाएँ है, वैसे ही व्यक्ति- 
गत जीवन की साधना और सामाजिक जीवन का उत्थान और क्रान्ति भी कलाएं हैं 
और ललित कलाएं हैँ । इनमें अधिक-से-अधिक सौदयं आता चाहिए । अधिक-से- 
अधिक कुशलता आनी चाहिए। इसलिए जिन लोगो ने कुशलता से क्रान्ति की, उन्होने 
जीवन मे और साधना में कला का समावेश करने की कोशिश की । प्तमी जानते हैं 


न्नत-विचार १९३ 


कि गाबी जो भायपा लिखता था, बह कोई वडी साहित्यिक भाषा और काव्यप्रधान 
मापानदी होती थी। लेकिन जीवन में जव कला आ जाती है, साधना में ही जब कला 
आ जाती है, तो काव्य और भाषा का सौन्दर्य कही खोजना नही पडता, वह स्वत्त प्रकट 
होता है। गाय के वारे में पूछा, तो उन्होने कहा, “मेरे लिए तो गाय भगवान्‌ की दया 
पर, करुणा पर लिखी हुई कविता है ।” अब कौन-सा कवि गाय के बारे मे ऐसा कह 
सकता था ? किस कवि को यह वात्त सुझती कि भगवान्‌ को कविता लिखनी थी 
करुणा पर और उसने गाय का निर्माण कर दिया। इस तरह उन्होंने एक बार यह कहा 
कि “में अहिंसक क्राति का कलाकार हूं ।” गाघी के मुँह से लोगो ने यह सुना, तो 
“जाघी का भी सवध कला के साथ हो सकता है ?” इस प्रकार का भ्रएन साहित्यिको, 
कवियों और कलाकारो के मन में उठा। यह गाघी भी कहता है कि मैं भी कलाकार हूं 
लेकिन जीवन में व्यक्तिगत सावना और सामाजिक साधना का जब निष्ठापूर्वक प्रयोग 
होता है, तो सारा जीवन ही कलात्मक वत जाता है। इस दृष्टि से सामाजिक क़ाति 
में त्रतो का समावेश कराना क्राति की प्रक्रिया मे कला का प्रवेश था। क्लाति की प्रक्रिया 
में पहले इस प्रकार व्यक्तिगत ब्रतों का समावेश किसीने नही कराया था। जितने 
क्रांतिकारी दुनिया में हुए, उनका अपना चरित्र बहुत उच्च था। वे बड़े त्यागी थे। 
उनमे पराकोटि की तितिक्षा थी। उन्होंने क्‍या तही सहा ? ऐसा एक भी क्लाति- 
कारी नही हुआ कि जिसे यत्रणाएँ नही सहनी पडी, कष्ट नही हुए, दारिदय नही भोगना 
पडा। लेकिन इस सत्रको अपना व्रत सान लेना, सार्वजनिक जीवन में दारिद्रय हमारा 
व्रत है, 'उपवास हमारा ब्रत है, इस प्रकार से सार्वजनिक जीवन की और 
व्यक्तिगत जीवन की साथनाओ को भिलाकर त्रत को सामाजिक मूल्य बना देना तो 
गावी की ही सिफत थी । इस तरह उसने हमारी क्राति में एक नयी कला ब्रतो के रूप 
"मे दाखिल की । 
आइये, अब एक-एक द्वत पर संक्षेप मे विचार करें। 


सत्य 

सत्य हमारे सारे ग्रतो का अधिष्ठान है, ध्रुवतारा है। इसको सामने रखकर 
हम अपनी सारे जीवन की दिशा निर्धारित करते है । गाधी से पूछा गया था कि सत्य 
क्या है ?” 

उन्होनें कहा, “मेरा भगवान्‌ सत्य है। सत्य ही मेरा मगवान्‌ है।” 

/तुमको दर्शन हुए है ?” 

“में नहीं कह सकता । भेरी कोशिश है कि जीवन में मैं उसको चरिताथथ करूँ 
और उसका साक्षात्कार करूँ। लेकिन यह कहने की मेरी हिम्मत नही है कि सत्य का 
साक्षात्कार मुझे हो गया है।” 

श्३े 


१९४ सर्वोदिय-दर्शन 


यह सत्य क्या है ? 

सामाजिक जीवन का परम सत्य, ध्रुव सत्य, सारे सामाजिक जीवन का अधिष्ठान 
क्‍या है ?--मेरी दूसरो के साथ एकता । समाज शब्द सर्भा शब्द से बना है। सोसा- 
इटी' शब्द में मी जो मूल शब्द है, उसका जर्थ है--सेमनेस' (समानता) । दूसरों 
के साथ मेरी जो समानता है, उसका आधार है, दूसरो के साथ मेरी एकता । यह तके 
का विषय नही है। पुराने शास्त्रकारो ने इसे साक्षि-प्रत्यक्ष कहा है। साक्षि-अत्यक्ष 
यानी मुझे अपने अस्तित्व का स्फूरण जैसा है। मै हूँ यह तर्क का विषय नही है। यह 
अनुमान का विषय नही है और यह सिद्ध भी नही किया जा सकता। प्रत्यक्ष ही है 
कि मै हूँ। इस तरह से दूसरो के साथ मेरी जो एकता है, जिसका मुझें अनुभव है, वह 
साक्षि-प्रत्यक्ष है। इसलिए यह बुद्धिवाद से परे है। विज्ञान यहाँ तक नही पहुँच सकता। 
इसलिए आईन्स्टाईन ने जब अन्त मे गाघी के बारे मे लिखा, तो यह लिखा कि “जहां 
तक हम लोग कोई नही पहुँच सकते थे, वहाँ तक इसकी पहुँच थी । इसलिए हम कहते 
है कि दुनिया मे इस घरती पर ऐसा आदमी इससे पहले कभी नहीं चला था। 
गिरजाधरो में, मसजिदो में, मन्दिरो में और गुरुद्वा रो मे जो मगवानू रहते है, उस भगवान्‌ 
में मेरी निष्ठा नहीं, मेरा विश्वास नही, मेरी श्रद्धा नही, लेकिन उस गाघी ने जिस सत्य 
और जिस भगवान्‌ की उपासना की, वह वैज्ञानिक है। उसमे मेरी श्रद्धा मी है और 
निष्ठा भी है।” 

सामाजिक मूल्य के रूप मे जव सत्य की हम उपासना करते हूँ, तो श्रुवसत्य हमारे 
लिए यह है कि दुसरे व्यक्ति और मै एक हूँ। मेरी दूसरों के साथ एकता मेरी सामा- 
जिकता का आधार है। दूसरो के साथ मेरी एकता मेरी नैतिकता का आधार है। दूसरो 
के साथ मेरी एकता मेरे सदाचार का आधार है। सदाचार का आधार, नैतिकता का 
आधार, भनुष्य की सामाजिकता का आधार दूसरी के साथ हमारी पारमाथिक एकता 
है। पारमाथिक से मतलव ? जो निरपेक्ष है,सापेक्ष नही। जिसे सिद्ध नहीं करना 
पडता। यह सामाजिक दृष्टि से सत्य का अर्थ है। और इसे हम अपने सामाजिक 
जीवन का धश्रुवतारा समझे | 

यो श्ुवाणि परित्यज्य अश्नुवं परिसेवते। 
श्रुवाणि तस्य नश्यन्ति अश्रुवं नष्ठमेव च ॥ 

इसे छोडकर यदि हम सामाजिक जीवन का विकास और सयोजन या क्रान्ति का 
विचार करेंगे, तो वह अप्रतिष्ठित विचार हो जायगा | साधारण या प्रतिष्ठित 
विचार करने के लिए हमारी दूसरो के साथ एकता, जीवन का परम सत्य है। इसकी 
वैज्ञानिक व्याख्या है--जीवन की एकता और ईश्वरनिष्ठ परिभाषा में ईश्ावास्यसिद 
सर्वेम्‌ । आध्यात्मिकपरिभाषा मे--सर्व' शल्विदं तरह्म। सर्व खल्विदं ब्रह्म, ईशावास्यमिदं 
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सर्वेमृ)। इनका सामाजिक सकेत हमारे जीवन में, सारे जीवन की एकता के रूप में है। 
पशु से लेकर मनुष्य तक जितना कुछ जीवन है, इस जीवन मात्र की एकता जीवन 


का श्रुवसत्य है । 
अहिसा 


सत्य के बाद इसीके आधार पर अहिसा आती है। गाघी ने कहा था कि “निकला 
तो सत्य की खोज में, लेकिन अहिसा मिल गयी। एक दरवाजा मिला। वह बन्द था। 
चाभी बहिसा थी और जब तक उस दरवाजे में से नही जाता, सत्य का दर्शन मुझे नही 
हो सकता है ।” 

सावली के सम्मेलन में गावी से पूछा गया, “आपका मुख्य धर्म सत्य है या 
अहिसा है ?” 

उन्होंने जवाब दिया “सत्य की खोज मेरे जीवन की प्रधान प्रवृत्ति रही है। 
इसमे मुझे अहिंसा मिली और में इस नतीजे पर पहुँचा कि इन दोनो में अमेद है। 
वगर अहिंसा के मनृष्य सत्य तक नही पहुँच सकता । यह मेरे जीवन का अनुभव है। 
मेरी साथना का निचोड है। इसलिए इन दोनो को जुगल-जोडी को में अमेय मानता 
हूँ। सत्य भौर अहिसा की मेरे लिए जुगल-जोड़ी' है। यह अधनारीश्वर नही है। सत्य 
आरअहिसा एक-दूसरे में ऐसे घुले-मिले है कि इनका अलग-अलग करना मुश्किल है।” 

अहिंसा कमे प्रकट होती हे ? अहिसा प्रेम में प्रकद होती है। प्रेम का आरम्भ 
ममत्व से होता हैं गौर उसको परिसमाप्ति तादात्म्य में होती है। हमारे जीवन में वह 
फैसे पैदा होता है ? दूसरे का सुप हमारा सुस्त हो जाता है, दूसरे का दुत़ हमारा 
दुस हो जाता है। 

चार वेद छं शास्त्र में बात मिली हू दोय । 
सुल दीने घुस होत है, दुख दीने दुख होय ॥ 

'चुप देने से मुस होता है, दु ख देने से दु स होता है।' अहिसा आचरण में कैसे 

प्रकट होगी ? हम सुख ही सुर बोते जायेंगे, तो समाज में सुख की फसल होगी । 
जो तोकूं झाँटा बुबे, ताहि बोउ तू फूल । 
जो तेरे लिए काँटा लगाता है, उसके लिए तू फूल लगाता चना जा ।' 
तोकी फूल फे फूल हूँ, बाफो हूँ तिरसूल्ल ! 

तिरे फूल से फूल हो निकलेंगे। उसके काँटो से कटे निकलते चले जायेंगे।' 
तेरी फन्नल अगर काँटो की फप्तल से बडी होगी, तो काँटो में भी गुलाद लगते चले 
जायेगे । 

यह अहिसा का दर्णन कहलाता है। अहिंसा और सदाचार की बुनियाद प्रेममूलक 
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होती है और तादात्म्य में उसकी परिणति होती है, इसलिए टूसरा सिद्धात्त, दूसरा व्रत, 
अहिसा का है। इसमे भाव-रूप शक्ति होती है! 

दो सिद्धान्त मैने आपके सामने रखे थे-- एकाकी न रसते' यानी अकेले की तवीयत 
नही लगती। 'ढितीयादब भय॑ भवति' यानी दूसरे से मय लगता है। जिससे डर लगता 
है, उससे प्रेम नही हो सकता और जिससे प्रेम होता है, उससे कभी भय नही होता । 
उसके वारे में कमी अविश्वास नही होता, कमी डर नही होता। इसलिए महिसा हमेशा 
प्रेममुलक होती है । सर्वत्र भयवर्जन' इसमे आ जाता है। 

इससे अधिक निर्मंयता का अलग विचार नही करना पडता ! भावरूप अहिसा 
में उसका समावेश हो जाता है । 

अब प्रएन यह है कि यह अहिसा व्यक्त कैसे होती है ? 

सामाजिक क्षेत्र में अहिसा व्यक्त होती है--दूसरे का सुख अपना सुख मानने से, 
दूसरे का दु ख अपना दू ख मानने से । 

आशिक क्षेत्र में महिसा व्यक्त होती है--सह-उत्पादन और सहयोगी उत्पादन के 
रूप में। सह-उत्पादन और सम-वितरण। अर्यात्‌ हम साथ उपजायेंगे और साथ खायेंगे। 
यहाँ सहजीवन सहमोजन के रूप में व्यक्त होता है। सहमोजन का अर्थ केवल मोजन 
करना नही है। इसमें सहयोग आ गया, इसमें सामुदायिक उत्पादन आ गया। आप 
कितने कदम इस दिशा में रखेंगे, वह आपकी सामथ्य की वात है। आशिक क्षेत्र में यह 
अहिंसा का विनियोग है । 

राजनैतिक क्षेत्र में अहिंसा लोकनीति के रूप में प्रकट होती है। लोकनीति 
का मूलतत्त्व है---तागरिको का परस्पर विश्वास और परस्पर स्तेह । जब एक नागरिक 
की दूसरे नागरिक से मय होता है, शका होती है, जब एक नागरिक दूसरे नागरिक से 
सरक्षण चाहता है, तव प्रशासन जाता है। परन्तु जब एक नागरिक दूसरे नागरिक 
से सरक्षण नही चाहता, हर नागरिक दूसरे नागरिक के जीवन का विचार करता है, 
तो सयम आ जाता है । 

संयम पहले कैसे प्रकट हुआ ? 'तुम जिओ, दूसरे को जीने दो ।” लेकिन इतना ही 
पर्याप्त नही है। एक नागरिक को दूसरे नागरिक के जीवन में सहायता पहुँचानी चाहिए, 
इसलिए “जिल्ाने के लिए जिओ यह सह-जीवन है। तुम दूसरो को जिलाने के लिए 
जिओ। अर्थात्‌ दूसरे के जीवन में सहायता पहुँचाना अहिंसा है। दूसरो के जीवन में 
रुकावट डालना, वाधा पहुँचाना, हिंसा है। अहिंसा नागरिक जीवन का और लोक- 
नीति का आधारमूत सिद्धात है। जिस मात्रा में नागरिको का परस्पर संशय और 
परस्पर अविश्वास कम होता चला जायगा, उस मात्रा में लोकनीति का विकास होगा, 
लोकसत्ता की स्थापना होगी और प्रशासन का अत होगा । 
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अस्तेय 

हमें दुसरो के जीवन में सहायता पहुँचानी है, दूसरो के जीवन में रकावठ नहीं 
डालनी है। यही अहिंसा अस्तेय के रूप में प्रकट होती है। अस्तेय का अर्थ केवल 
इतना नहीं है कि मे चोरी न करूँ । अस्तेय का अर्थ यह भी है कि में दूसरे की वस्तु की 
आकाक्षा भी न होने दूँगा । काहू की प्रिय वस्तु न हरहु / किसीकी प्रिय वस्तु तुम ने 
लो, यहाँ तक अस्तेय आता है। और मत लो' से मतलव लेने की इच्छा भी मत रखो। 
ले तो नही रहा है, लेकिन लेने की इच्छा रहती है, तो रात-दित उसका चिन्तन हो रहा 
है। तो वही फिर आ गया-- संगात्‌ संजाय ते कामरः ।' अस्तेय का मतलव यह है कि कही 
“निहित स्वार्थ! न हो, हमारी नीयत कही चिपकी हुईं न रह जाय। गुड में चीटे की 
तरह नीयत यदि चिपकी हुई रह जाती है, तो फिर वह अस्तेय नही है। अस्तेय इसीलिए 
ब्रत के रूप में प्रकट होता है। सिर्फ चोरी न करने से अस्तेय त्नत के रूप में प्रकट नही 
होता। अस्तेय एक वृत्ति भी है, अस्तेय एक प्रवृत्ति मी है। वह निष्ठा है। रिथति 
और वृत्ति मिलकर निष्ठा होती है । 

कभी-कभी ऐसा होता है कि हमारी स्थिति तो होती है, लेकिन वृत्ति नही होती । 
जैसे कोई आदमी जेल में चला गया है, वहाँ वह तमाखू खा ही नही सकता। तो स्थिति 
यह है कि वह तमाखू नही खाता है। पर वृत्ति यह है कि तमाखू खानी चाहिए। यदि 
मोजन नही भिलता है, तमाखू नही मिलती है, तो वडी मुश्किल है । 

भान लें, शिविर में चाय मही मिलती, तो चाय नही पीते, यह स्थिति है। पर 
वृत्ति यह है कि चाय मिल जाती, तो अच्छा होता । वृत्ति और स्थिति मिलकर निष्ठा 
होती है। केवल स्थिति से मिथ्याचार पैदा होता है। 

मनुष्य इन्द्रियों को समेद लेता है और चिन्तन करने लगता है, तो कहा गया कि 
यह तो 'मिय्याचार है। इसलिए जब ज्रतो का विचार करते है, तो दो बातें इसमें 
आती है। एक वृत्ति और दूसरी स्थिति। वृत्ति के अनुरूप वर्तेन । 

एक वेष्णव है। कोई वैष्णव नाराज न हो, वयोकि मेरा अपना सम्बन्ध एक वैष्णव 
की कन्या से ही हुआ है। तो वे वोले कि 'हम तो एकादशी को पानी भी नही पीते है।” 
मैंने कहा कि “बहुत प्रखर एकादशी करते हैं आप ।” लेकिन एकादशी के दिन वे कोर्ट 
में जाकर झठी गवाही दे आये। मैने कहा कि “यह क्या एकादशी हुई ?” कहने लगे, 
“ऐसा कही लिखा है कि इससे एकादशी भग होती है?” मैने कहा, “हाँ, लिखा है 
दिन में सोने से, मिथ्या भाषण से, वहुत पानी पीने से' एकादशी का भग होता है। 
इस तरह के जो अपवाद लिखे हूं, प्रत्यवाय लिखे हूँ, उत्में झूख चोलना सबसे बडा प्रत्यवाय 
है। आपने सव-कुछ पालन कर लिया, लेकिन एकादशी के दिन जाकर झूठी गवाही दे 
दी | ” वे हमसे कहते थे कि “हमने तो झूठी गवाही दे दी और उसका विश्वास भी हम 
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पर हो गया, क्योकि हम झूठ नही बोलते हैं, यह्‌ उत्तको मालूम है ।” यह उन्होने उप्तका 
समन मी मेरे सामने रखा ! तो ब्रत मे दोतो वा्तें चाहिए---वृत्ति मी, स्थिति भी । 

मनुष्य के आचरण में और उत्तकी वृत्ति में हमेशा अन्तर रहेगा, परन्तु उसमें 
विरोध न हो । अन्तर तो रहेगा, इसोलिए वह साधक है। लेकित उसमे विरोव नही 


होना चाहिए । 
अपरिग्रह 


अप्तेव और अपरिप्रह प्राय साथ-साथ लिये जाते हैं। अपरिग्रह का अर्थ आज 
तक लोगो ने यह किया है कि हम अपनी जरूरत से ज्यादा चीज नहीं रखते। लेकित 
अपरिग्रह की वृत्ति का अर्थ यह है कि अपनी जरूरत की चीज सी जो में रखता हूं, वह 
अपने स्वामित्व के लिए नहीं रखता । अपनी जरूरत की चीज तो रखता हूँ, लेकिन 
जरूरत की चीज पर मेरा अपना स्वामित्व नही । जैसे शरीर पर भी हमने अपना 
स्वामित्व नही माना । जो लोग परमार्थी होते है या सेवक होते है, उन्होने यह माना 
है कि यह शरीर घर्मं का साधन है। भक्त कहते है कि यह भगवान्‌ का आयतन है। 
भगवान्‌ के रहने का यह मदिर है। लेकिन सेवक लोग कहते है कि यह तो समाज की 
थाती है| यह शरीर समाज की घरोहर है और यह मेरे पास है, इसलिए इसके विपय 
में मेरे मन में ममता नही होनी चाहिए । यदि शरीर के लिए भी ममता नही है, तो 
किर शरीर-यात्रा के लिए जो चीजें आवश्यक हूँ, उनके सम्बन्ध में स्वामित्व की कोई 
भावना कैसे हो सकती है ? यह अपरियग्रह, असग्रह का अतिम विचार है। अस्तेय में से 
अप्तप्नह आता है! अस्तेय के लिए इतना काफी है कि में दूसरे की प्रिय वस्तु का 
हरण नही करता। लेकिन अपरिस्रह इससे एक कदम आगे जाता है। 

हमें वन्पन में सदाचार की पुस्तर्क पढायी जाती थी । उस समय अग्रेजी चलती 
थी। सदाचार जैसी कोई वस्तु भारतवर्ष में है, यह हम जानते ही नही थे। यहाँ 
हमने सदाचार केवल इसीमें देखा था कि 'इसके साथ खाओ, उसके साथ मत खाओ। 
इससे वाहर सदाचार ही नहीं दिखाई पडता था। रोज पूजा-पाठ करनेवाले लोग 
रिश्वत खाते थे, घूसखोरी करते थे और समझते थे कि उसमें कोई दोष नही है। पूजा 
से सब प्रक्षालन हो जाता है! तीर्थयात्रा के लिए काशी जानेवाले लोग तेरह साल की 
लडकी का आधा टिकट खरीदते थे और हमसे कहते थे कि गयाजी में नहाने के वाद यह 
सव शुद्ध ही जायगा | तो हमें सिखाया जाता था कि “घन कमाओ तो ईमानदारी से 
कमाओ ) ईमानदारी से घन यदि नही कमा सकते ही, तो गरीबी में ही सन्‍्तोष मानों ।” 
यह नीति हमको सिखायी गयी थी । वस्तुत इस देश की परम्परा में यह नीति नही थी, 
इस देश की परम्परा में तो यह नीति थी, जिसे आगे चलकर जैन लोगो ने और स्पष्ट 
कर दिया था कि शरीर के विषय में मनुष्य इतना तटस्थ और निराग्रही हो जाय कि 
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शरीर ढका हुआ है या नही, इसकी भी विशेष परवाह न रहे । उन लोगो ने यहाँ तक 
कमाल कर दिया था। सामाजिक मूल्य के रूप में हम इसमें से इतना ही लेते है कि साढे 
तीन हाथ शरीर की ममता हमें छोडनी होगी, क्योकि दूसरो को जिलाने के लिए जीना है। 
इसका अर्थ यह नही कि हमें भृत्युनिष्ठ बनना है। बहुत-से बहादुर लोग यह कहते 
हैँ कि बस, जो मरने के लिए तैयार है, वह सबसे वहादुर | तो हमने कहा कि जीता क्यो 
है ? उसे फिर जीने की जरूरत ही नही रह जाती है। उसे तो मृत्यु की ही लगन लगी 
है। वह मरने के लिए तैयारी करता है। मृत्यूनिष्ठ वन जाता है। पर ऐसा नही । 
हमें तो दूसरे के लिए जीना है, दुसरे के लिए अपना शरीर रखना है। द्वुसरे के लिए! 
से मतलब है समाज के लिए, दूसरो को जिलाने के लिए। इसे कहते है, शरीर भी ईश्वरा- 
पंण कर दिया। तुकाराम गाता है कि उतका विषय भी नारायण हो गया । इत्तना 
शरीर की तरफ से तटस्थ हो जाता है ! 

भयवद्गीता में कहा है 'उदासीनों गतव्यथः । तब फिर वह 'अनिकेतः स्थिरमतिः' 
हो जाता है और फिर मगवान्‌ कहते हैँ कि तिषा सततयुकतानां योगकेम चहाम्यहम्‌' । 
-- उनके योग-क्षेम की, उनके निर्वाह की, चिन्ता में करने लगता हूँ ।' 


टस्टीशिप का विवेचन 

अपरियरह कहाँ तक जाता है, यह समझने के लिए हम गाधी की ट्रस्टीशिप की वात 
भी समझ लें। उसके बारे में लोग चाहे जैसा लिखते है और चाहे जैसा कहते है । वे 
यह मानते है कि 'द्ृस्टीशिप' का मतलव यह है कि तुम्हारे पास जो घन है, वह घन समाज 
के लिए है, यह समझकर वह घन बढ़ाते ही चले जाओ । समाज के लिए है, तो समाज 
के लिए बढा रहा हूँ । 

लडके से कह दिया, परद्रव्येपु लोप्टवत' । दूसरे का घन ढेले के समान समझो । 
तो वह हलवाई के घर से पेडे ही लाने लगा। लोग पूछने लगे कि ऐसा यो कर रहा है ? 
तो कहता है कि “वाप ने यह सिखाया है कि दूसरे के द्रव्य को मिट्टी के ढेले की तरह 
समझो | इसलिए उसकी कीमत मी नही देता हूँ और ले भी आता हूँ, अपने घर में 
रखता चला जाता हूं ।” कैसा अच्छा अं कर लिया उसने | 

लोगो ने ट्रस्टीशिप का मतलव यह कर लिया है कि व्याज भी लेते जाओ भौर 
उस घन की वढाते भी चले जाओ। उसके विपय में आसक्ति भी रखो। अन्त में केवल 
इतना करो कि इसका भोग भगवान्‌ को लगा दिया करो। जैसे हम सदा सेर मिठाई 
लेकर महावीरजी के मन्दिर में जाते हैँ, एक पेडे का भोग लगा देते हैँ। बाकी के 
पेडे तो हमारे है ही। यह महावीरजी का प्रसाद हो गया । 

सोचने की वात है कि जिस व्यक्त ने व्रत के रूप में सत्य-अहिसा-अस्तेय का 
भ्रतिपादन किया, उसने भला द्वस्टीशिप का अर्थ ऐसा किया होगा ? 


२०० सर्वोदिय-दर्शन 


टस्टीशिप का अर्थ यह है कि परम्परा से और परिस्थिति से जो घन तुझे प्राप्त 
हो गया है, उसे दूसरों का समझकर जल्दी-से-जल्दी उससे मूवत हो जा । नहीं तो 
ट्रस्टीशिप का कोई अर्थ ही नही है। किशोरलालभाई ने सावंजनिक सस्थाओ के बारे 
में लिखा था कि सार्वजनिक निधियो को मी हम व्याज ले-लेकर बढाते है और उनका 
सरक्षण करना अपना कतंव्य समझते हैं । यदि व्यक्तिगत परिग्रह, व्यक्तिगत सम्रह 
निपिद्ध है, तो सार्वजनिक सग्रह मी कम निपिद्ध नही है। 

ट्रस्टीशिप के दो पहलू है । एक है--सक्रमण-काल का पहलू। सक्रमण-काल के 
लिए यह व्यवस्था है। पूजीवादी समाज-व्यवस्था से हमे श्रमनिष्ठ समाज-व्यवस्था 
की ओर कदम वढाना है, इसके लिए स॒ ग्रह के विसर्जन की आवश्यकता है। सम्रह का 
यह विसर्जन ब्रतनिष्ठा से हीना चाहिए थानी व्यक्ति का शुद्धीकरण होना चाहिए । 
क्रातिकी प्रक्रिया मे व्यक्ति के शुद्धीकरण की, व्यक्ति की चित्तशुद्धि की योजना 'हृदय- 
परिवर्तन! कहलाती है। क्राति की प्रक्रिया ही ऐसी हो कि उसमें व्यक्ति की चित्तशुद्ध 
की योजना हो !इसलिए जिन्हें आज आनृवशिक अधिकार से विरासत में सपत्ति मिल 
गयी है या काचून से मिल गयी है या जिन लोगो ने पहले खरीद ली है या कमा 
ली है, उन लोगों से याथी कहता है कि इस सपत्ति को अपनी मत समझो । समाज की 
घरोहर या थाती समझो | इसका मतलब यह नही है कि इसे तुम वढाते चले जाओ | 


वस्तुतः उसका मतलब यह है कि तुम्हें यह चिन्ता होनी चाहिए कि कब में यह सम्पत्ति 
समाज को लौदा देता हूँ और कब मेरा चित्त शान्त होता है। तब तक मुझे बेचैनी 
रहनी चाहिए। कवि कहता है, “यह शकुन्तला अब जा रही है, तो जैसे मैने दूसरे 
का न्यास, दूसरे की थाती दूसरे को लौटा दी है, इस तरह से मेरी आत्मा अव सन्तुप्ट 
हो गयी है।” यह है सक्रमणकालीन पहलू । धनिकों के लिए, मालिको के लिए, सम्पत्ति 
मानो के लिए गाधीजी के ट्रस्टीशिप का यही अर्थ॑ है कि उन्हें सग्रह का विसर्जन करना है। 
यदि यह अर्थ उन्होने नही लिया है और यह माना है कि गाधीजी का यह मतलब था कि 
तुम सग्रह की कुशलता है, इसलिए सग्रह ही वढाते जाओ और यह मान लो कि अपने 
समाज के लिए यह सग्रह कर रहा हूँ, इसमे से तुम हलवा-पूड़ी के रूप में प्रसाद लेते जाओ 
ओर दूसरो को वाजरी की रोटी के रूप भे कभी-कमी देते जाओ, तो उसका ऐसा 
मतलव उनके मन में कभी हो ही नही सकता । 

टस्टीशिप का दूसरा पहलू यह है---केवल घनिक ही ट्रस्टी नही है, श्रमिक भी ट्रस्टी 
है। बहुत सम्पत्ति, घन या सअहवाला ही नही, अल्प सग्रहवाला भी ट्रस्टी है। उसे 
भी अपने-आपको ट्रस्टी ही मानना चाहिए । जहाँ वह काम करता है, वह काम समाज 
का काम है। उस काम के उपकरण भी समाज के है, उसके अपने नही है । उनका 
वह ट्रस्टी है। हम पहले यह माँग करते है कि उत्पादन के साधन उत्पादक के कब्जे 
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में होने चाहिए ।' बाद में हम यह माँग करते है कि उत्पादक भी उनका ट्रस्टी होगा । 
के साघन उसके अपने नही होगे। वह उन उपकरणों का और उत्पादन का अपनें-आपको 
मालिक नही मानेगा । जितना उत्पादन वह करेगा, उतने उत्पादन का भी वह अपने- 
आपको भालिक नहीं मानेगा 

सग्रह-परायण मनृष्य ने कहा कि “तुम ईमानदारी से यदि घन कमाते हो, तो 
उस घन पर तुम्हें अधिकार है ।” उसकी ईमानदारी का मतलब यही है कि होड में तुम 
जीत जाते हो, तो उस घन पर तुम्हारा अधिकार है। 


दूसरे ने कहा, 'यह चढा-ऊपरी और होड की पद्धति से जो घन कमाया जाता है, 
वह चोरी ही है। जितनी सम्पत्ति है, वह सब चोरी ही है ।” स्तेन एवं सः मगवदगीता 
में कहा गया। सारी सम्पत्ति, सारा सग्रह यदि चोरी है, तो उसके निराकरण के लिए 
सग्रहवान्‌ से कहा कि तुम अपने को अपने संग्रह का थातीदार मानो, निधिपालक मानों, 
न्यासघर मानो । तुम समाज की ओर से उसे रखो, लेकिन इसका मतलब यही है 
कि जितनी जल्दी खर्च कर सको, उतनी जल्दी खर्च कर डालो और समाज की 
जिम्मेवारी से मुक्त हो जाओ। जिनके पास अल्प सग्रह है, उनके लिए गाघी कहता है, 
“तुम जो कमाते हो, अपनी मेहनत से कमाते हो, लेकिन अपनी मेहनत की कमायी हुई 
रोटी पर भी तुम्हारा अधिकार न हो। मूख का अधिकार है, रोटी भूख के लिए है। 
तुम्हारे पेट में मूख हैं, इसलिए मूख का अधिकार रोटी पर अवश्य है। पर्तु तुम्हारे 
पडोस में कोई मूखा है, तो उसे वाँट दो। तुम्हारे पास आधी रोटी हो, तो उस भाघी को 
भी बाँट दो।” गरीब आदमी या अल्प-सग्रहवान्‌ व्यक्ति का भी अपनी मेहनत की उपज 
पर और अपनी मेहनत के उपकरणो पर स्वामित्व नही माना जाता | इसीका नाम है--- 
ट्रस्टीशिप'। यह शाश्वत्त दृस्टीशिप' है। 

टुस्टीशिप के दो पहल 

इस तरह हमने ट्रस्टीशिप के दो पहलू देखे---१. सक्रमणकालीन द्रस्टीशिप, और 
२ शाश्वत ट्रस्टीशिप । 

अब इसमें दो तरह की सम्पत्ति आती है। एक, जिसे वास्तविक सम्पत्ति कहते 
हु, और दूसरी, जो वास्तविक नही होती, लेकिन जिसे हम मानते है कि यह सम्पत्ति है। 
वास्तविक सम्पत्ति में निजी सम्पत्ति भी होती है, जिसे हम व्यक्तिगत और कौट्विक 
सम्पत्ति कहते हूँ । इनका अन्तर हमे समझ लेना चाहिए। 

अहमदावाद में रिक्यो चल रहे है। मान लीजिये कि नारायण देसाई मे और मैने 
मिलकर चार रिक्शे खरीद लिये । हम रिक्‍्शे कभी नही चलाते । रिक्‍्शे चलानेवाले 
को किराये से दे देते है। उनसे कहते है कि “तुम चलाओ और किराये में से थोडी-सी 
बचत हमें दे दिया करो ।” यह वास्तविक सम्पत्ति' कहलाती है। यात्री हमारी यह 
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केवल सपत्ति ही है, उसका उपयोग भी हम नही करते । ऐसी हमारी सपत्ति, जिसका 
उपयोग भी हम नहीं करते, पूंजीवाद की परिभाषा में वास्तविक संपत्ति” है। यह 
निरपेक्ष सपत्ति है। यानी इसका हमारे लिए कोई प्रत्यक्ष उपयोग भी नही है। अध्यात्म 
और नीति कहती है कि इस सपत्ति से मनुष्य का विनाश होता है। लेकिन पूंजीवादी 
अर्थ-व्यवस्था मे यह 'सपत्ति' है। म॑ हल रखता हूँ । उसे में बहुत-से अन्य किसानो को 
किराये पर दे देता हूँ, पर खुद कमी नही चलाता | यह जो हल' है, उसका उपयोग 
मुझे कुछ नही है और फिर भी वह मेरी सम्पत्ति है। ऐसे ही आज जमीन वहुत आदमियों 
की केवल सपत्ति' है, जिसका उपयोग वे विलकुल नही करते, लेकिन जिस पर 
उनका कब्जा है। में घोडे पर कभी नही बैठता ।घोडा दूसरो को किराये पर देता हूँ । 
इस तरह की सपत्ति है यह । 

दूसरी व्यक्तिगत सपत्ति है, जिसका में उपयोग करता हूँ । जैसे मेरा कुर्ता है 
नारायण का कुर्ता मेरा नही हो सकता, मेरा कुर्ता उसका नही हो सकता | इसे 'व्यक्ति- 
गत सपत्ति', उपयोग की वस्तु' कहते है । 

आज रूस और चीन मे उपयोग की वस्तुओ का सग्रह आप कर सकते है, लेकिन 
उत्पादन के साधनों का स ग्रह कोई नही कर सकता । रूस और चीन पूंजीवाद से एक 
कदम आगे कहाँ गये हे, यह समझ लेना आवश्यक है । इन क्रातियों नें यह कदम उठा 
लिया कि कोई भी व्यक्ति उत्पादन के साधनों का सग्रह और स्वामित्व नही 
कर सकेगा । लेकित वहू उपयोग की वस्तुओ का सग्रह कर सकता है। कोई भी 
चाहे तो दस कुर्ते रख सकता है) लेकिन उसकी दिक्कत यह है कि दस कुर्ते मिल 
जाने पर भी उसे दस शरीर नही मिलते । और फिर वह मौके खोजता है कि ये दस कुर्ते 
में कब-कव पहनूँगा। साधनसम्पन्न हर श्रीमान्‌ भगवान्‌ से नित्य प्रार्थना करता है कि 
“हे मगवन्‌ ! मुझे एक से ज्यादा शरीर तो दे ही दो ! रावण को तूने वीस हाथ दिये 
थे, तो वह कम-से-कम सौ अंगूठियाँ पहव सकता था । पर मुझे तो दो ही हाथ दिये हैँ, 
केवल दस ही उँगलियाँ दी है ' वर्ड दुख की बात है।” कपडे सौ हो, तो भी पहनने 
के लिए तो शरीर एक ही है। मोटरें दस हो तब भी बैठने के लिए 'वैठक' तो एक ही 
है। व्यजन और पक्‍वान्न हजार हो, पर खाने के लिए पेट तो एक ही है। 

इसलिए उपयोग की वस्तु के सग्रह से समाज को बहुत कम भय रहता है। व्यक्ति- 
गत सम्पत्ति से डर नही है। उपयोग की वस्तुओ का सग्रह एक मर्यादा से अधिक नही हो 
सकता। आज दस मोटरे रखनेवाले की शान है, प्रतिष्ठा है। इसलिए दस मोटरे रखता 
है। कल मोटर की प्रतिष्ठा ही न रहे, तो क्या होगा ? अब तो मग्री भी मोटर में कचरा 
लेजाता है! इस तरह मोटर की प्रतिष्ठा कम हो रही है। तब मोटर में कौन बैठना 
चाहेगा ? 
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इसलिए समाजवाद और साम्यदाद में उपयोग की चीजो का सग्रह रख सकते हैं, 
परन्तु निजी सपत्ति नही रख सकते । आप उपभोग की वस्तुओ का सम्रह कर सकते हैं 
और वह भी कब तक ? जब तक समाज में दुर्भिक्ष है। यह तो सभी मानेंगे कि जहां 
दुर्भिक्ष होता है, वहाँ वृत्ति में अनुदारता होती है। वस्तुओ की कमी, यानी दारिद्रथ 
जहाँ है, वहाँ पर चित्त अनुदार रहता है। दस आदमी है और एक ही रोटी है, तो मैं 
दूसरे को बडा कौर दूँ, इसके लिए बहुत ही बडा दिल चाहिए। जहाँ दुर्भिक्ष होता है, वहाँ 
पर मनृष्य के लिए उदारता बहुत मुश्किल हो जाती है। इसलिए गाघी ने हमें उपवास 
का ज्रत सिखाया था। जो भूखा होता है, वह दुनियाभर को खा जाना चाहता है । 
उसके सामने सारी चीजे और सारे प्राणी अन्न के रूप में ही आते है । वह सारे जगत्‌ 
को और दूसरे मनुष्यों को अपना अन्न समझ लेता है। दो तरह के लोग मनृप्य को 
अन्न बना लेते हैं । एक वह, जिसे मख है और दूसरा वह, जो पेटू है। 'महाशनों महा- 
पाप्मा विदृष्येतरमिह वेरिणम्‌' (गीता ३: ३७)--वह जो महाशन है,वकासुरकी तरह 
जिसकी मूख है, खानें का जिसे वहुत शौक है,ऐसे आदमी के लिए दूसरा मनुप्य भी 
अन्न बन जाता है। इसलिए वह शोबक' कहलाता है। वह मनुष्य को भी चूसता है। 
और दूसरा, जो वुमूक्षित (भूखा) होता है, वह भी इसी तरह से सोचता है कि में 
सारी दुनिया को खा डालूँ | 

गाघी ने बड़ी कुशलता से और बडी सहृदयता से हमे इस दु्िक्ष में से उदार लेने 
के लिए गरीबो को भी उपवास का ब्रत सिखलाया | 

दुर्भिक्ष मे से क्राति तव होती है, जब विवश मानव मख की जगह उपवास का ब्त 
ले लेता है। भूख में से क्राति तब होती है, जब मखा आदमी उपवासनिष्ठ बन जाता है। 
पुराते मार्सबादियों ने कहा था, “मूख बढाओ, तो क्राति बढेगी ।” पर अब वे ऐसा 
नही कहते, क्योकि केवल मख में से भीख भी पैदा होती है। भूख में से क्रांति कव पैदा 
होती है ?--जब भूख मे से उपवास की शक्ति पैदा होती है। 

इसलिए जहां दुर्मिक्ष है, वहाँ पर प्ररथमिक आवश्यकताओ की पूर्ति ही नैतिक 
और आव्यात्मिक प्रयास है। गाघी ने कहा था, “भगवन्‌, सब इस देश में यदि तुस्हें 
आता हो, तो रोटी बनकर जाना होगा। द्रौपदी के लिए तुम वस्त्र बनकर आये, भूखो 
के देश में तुम्हें रोटी बवकर आना होगा !” यह इसीलिए कहा कि जहां दुभिक्ष होता है, 
वहाँ सास्कृतिक विकास नही होता । 


संयोजन के तीन कदस 


दुभिक्ष में से प्राथमिक सपन्नता की तरफ हमें पहले जाना होता है, इसलिए सयोजन 
का पहला कदम है--निर्वाह। सबसे पहले निर्वाह के लिए सयोजन होना चाहिए। जो 
विपत्न है, उसकी प्राथमिक आवश्यकताएं पूरी होनी चाहिए । भूखे को रोटी मिलनी 
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चाहिए, नगे को वस्त्र मिलता चाहिए। लेकिन मील के रूप में नही । यह किसी धनवा।[्‌ 
की उदारता से नहीं मिलेगा । 

वस्ठुओ की कुछ विपुलता अवश्य होनी चाहिए, ताकि बंटवारे के समय झगड़ा प 
करना पडे। इसलिए विपुलता के लिए सयोजन, यह दूसरा कदम है, जिसे हम समाज- 
वादी कदम कहते हूँ । विपुल उत्पादन के साथ-पस्ताथ सम-वितरण समाजवाद कहलाता 
है। लेकिन प्रश्न है कि सम-वितरण कौन करे ? 

लड्डु है, वेट है, वाँटनेवाली माँ है और उस माँ का कुछ वजन भी है, तो सम- 
वितरण होगा। पर माँ भी नही है, वाप भी नही है, लड्डू है और वेटे है । तव यदि 
सम-वितरण करना है, तो बेटो में यह मावना होनी चहिए कि पहले छोटे-सै-छोटे को 
दूँगा, बाद में उससे बडे को दूंगा और सबसे वडा जो होगा, वह सबके बाद लेगा | यह्‌ 
वबुत्व के लिए त्योजन कहलाता है। सयोजन मे वन्बुत्व की प्रेरणा दाखिल होनी चाहिए। 

अपरिग्रह और असग्रह का यह्‌ अर्थ नही है कि 'वस, हम जितना आवश्यक है, 
उतने का सम्रह करते चले जायेंगे और दूसरे का नही लेंगे।' भला आवश्यक की भी कोई 
इयत्ता है, कोई मर्यादा है? उधर तो मर्यादा ही नही है, इधर यह मर्यादा कि किसीके 
धन की अमिलापा मत कर। शकराचार्य ने कहा कि 'किसीका' से मतलव “अपना भी । 
यानी तीनो पुरुष आ गये । अर्थात्‌ प्रथम पुरुष के घन की भी अमिलापा मत कर, अपने 
धन की भी अभिलापा मत कर। सग्रह की ही अमिलापा छोड दे । 

सयोजन की दुष्टि से पहला जहाँ दुर्भिक्ष है वहां--तिर्वाह के छिए संयोजन ! 
दूसरा जहाँ वस्तुओो की कमी है, वहां--वियुरृता फे लिए संयोजन । 

लेकिन विपुलता की और भी ध्यान न चला जाय, तो मनुष्य की ओर से ध्यान हृट 
जायगा। इसलिए बंयुत्य के लिए संयोजन । यहाँ हम अपरिय्रह तक आ पहुंचे । 

व्यक्तिगत सपत्ति वह चीज है, जो हमारे उपयोग की है। जिस मकान में मैं 
रहता हूँ, उस मकान से सम्पत्ति का निर्माण नही होता । मकान से मकान नहीं पैदा 
होता | ऐसी चीजें, जिनसे कुछ पैदा नही होता, जितका म केवल उपयोग करता हूँ, 
उन्हे आप मुश्ने रखने देते है। क्यो ? आज दुर्भिक्ष है, इसीलिए । दु्भिक्ष जहाँ होता है, 
वहाँ उपयोग की वस्तुओं के सग्रह की सुविवा लोगो के लिए रख देनी होती है। उसमें 
से फिर वह विपुलता की और जाते है। तो विपुलता के साथ-साथ दुसरा सयोजन करना 
पड़ता है कि विपुलता का उपयोग एक-दूसरे के लिए हो । इसलिए मने सह-उत्पादन की 
वात रखी थी कि एक-दूसरे के लिए उत्पादन हों और अब उपयोग में, अगर चीजो की 
बिपुलता नही होगी तो, जो मी चीज होगी, उसका सम-वितरण होगा। दूसरे को खिला- 
कर खायेंगे। वन्धुत्व के लिए सयोजन करेंगे । यहाँ पर अपरियग्रह का ब्रत और ग्राघीजी 
का ट्रस्ट्रीशिप का सिद्धान्त एक हो जाता है। दोनो की कसौटी यही है कि संग्रह न रहे। 


ब्रत-विचार श्ग्प्‌ 


ब्ह्मचर्य 

इसके बाद ब्रह्मचयं का सिद्धान्त आता है। इस विषय में मै पर्याप्त कह चुका हूँ 
स्‍त्री-पुरुप-सम्बन्ध समान भूमिका पर आ जाना चाहिए। स्त्रीऔर पुए्पष का समान 
मनुष्यत्व सह-तागरिकत्व के रुप में चरितार्थ हो जाना चाहिए। इसके लिए यह करना 
चाहिए कि जिन नैतिक पिद्धान्तो ने पुरुष का जीवन सुश्रतिप्ठित कर दिया है, उन 
नैतिक सिद्धातों को स्त्री-जीवन में मी वही स्थान मिल जाना चाहिए, जो पुरुष के जीवन 
मे है। भ्रह्मचयं जैसे पुरुष-जीवन में मुख्य है, बसे ही स्त्री-नीवन के लिए भी माना जाना 
चाहिए। वैधव्य या तो सनन्‍्यास की मूमिका पर भा जाना चाहिए या फिर विधवा और 
विदुर की अलग-अलग कक्षा न हो, वल्कि ये दोनों समान भूमिका के माने जाने चाहिए। 
दूसरा, कुदुम्ध में स्त्री को कौटुम्विकता सातृत्व फी भावना से सम्पन्न हो जानी चाहिए। 
मेरी पत्नी भेरी पत्नी नही है, वह भेरे बच्चो की माँ है, यह मूमिका उसकी रहेगी । 
उसी प्रकार कुटुम्य में स्त्री की नागरिकता का स्वीकार हो जाना चाहिए | इस प्रकार 

हम स्त्री-जीवन को मातृत्व और नागरिकत्व, दोनों से सम्पन्न करेगे । 
पुरप स्त्री के विषय में अनाक्रमणशील होगा। स्त्री का शरीर अब खरीदने-बेचने 
या अपहरण करने की वस्तु नही रहेगा । इसके लिए पुरुष की वृत्ति अनाक्रमणश्षीलूता 
फो होगी और रत्नी की युत्ति निर्भयता को रहेगी। स्त्री सरक्षण नही चाहेगी ,वह्‌ 
सावबान तो रहेगी, लेकिन डरेगी नही । यदि ऐसा नही होगा, तो स्त्री-पुरुष का सहू- 
नागरिकत्व और सह-जीवन असमव है। सह-जीवन की वुनियादें शुद्ध और पवित्र 
होनी चाहिए। स्त्री अपनी जान से अपनी इज्जत फो बड़ी मानेंगो, तभी वह सुरक्षित ही 
नहीं स्वरक्षित भी होगी। आज स्त्री परमृत है, पर-पोपषित है, पर-रक्षित है और पर- 
प्रकाशित भी है । पुरुष के नाम पर वह चलती है। पुरुष यदि स्त्री के नाम पर चलता 
है, तो वह अधम माना जाता है। वह उसके नहर में चला जाय, तो लोग कहते है कि 
यह फलानी लडकी का पति आया है। लेकिन और जगह वह कभी अपनी स्थ्री के नाम 
पर नहीं चल सकता । स्प्री के जीवन से ये तीनो बातें निकल जानी चाहिए । अतः 
स्त्री पुरुपनिप्ठ न रहे, तत्त्वनिप्ठ बने । पुरुष अपने सिद्धान्त फे लिए स्त्री का त्याग 
करता है, तो उसका गौरव होता है। स्त्री भी मीरावाई की तरह भगवान्‌ के लिए 
अपने पति का त्याग करे, सिद्धान्त के लिए पुरुष का त्याग करे, तो उसका गौख होना 

चाहिए । सभी व्यव्तिनिष्ठ नही होगी, तत्त्वनिष्ठ होगी । 
लोकसंझ्या का प्रश्न 

ब्रह्मच्य से एक अन्य प्रश्न भी निकलता है, जिसे हम 'लोक-संस्या का प्रदनं 
कहते हूँ । इस प्रएन का विचार हमने त्रह्मचर्य की मूमिका से नही किया है। गाधी और 
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कुटुम्व-नियोजन के प्रवर्तको में मूलभूत अतर रहा है । कुटुम्ब-नियोजन के प्रवर्तकों 
ने इस समस्या का विचार प्राणि-शास्त्र की दृष्टि से किया है, यानी मनुष्य को करीब- 
करीव पश्‌ के स्तर पर रखकर किया है। हम देखते है कि आज मनुष्य का कोई शरीर- 
धर्म प्राकृतिक नहीं रह गया है। पाखाने, पेशावखाने वनवाये जाते हैँ । मनुष्य चाहे 
जहाँ मल-मूत्र विसर्जन नहीं कर सकता | स्नानागार और मोजनालयो की व्यवस्था 
की जाती है। सह-भोजन कराते है। विवाहो में लोग आमत्रित किये जाते है! विवाह 
एक सस्‍्कार बना दिया गया है। इस सवका अथं यह है कि स्त्री और पुरुष का सत्रथ 
केवल प्राकृतिक नही है, वह सास्कृतिक सवध हो गया है और इसलिए प्रजनन भी 
केवल प्राकृतिक नही है, उसकी भूमिका सास्क्ृतिक हो गयी है ! पशुओ का प्रजनन 
केवल उपयोग की दृष्टि से होता है कि यहाँ पर गीर जाति की गाये नही चाहिए, काकरेज 
की चाहिए | तो, या तो दूध की दृष्टि से देख लेगे या साँड की दृष्टि से । लेकिन मनुष्य 
के पितृत्व का, मातृत्व का कोई ऐसा विचार कर सकेगा ? 

एक तरफ गाघी है, दूसरी तरफ कियकाग है । अब यह निर्णय कैसे होगा कि 
किसकी सतान बढनी चाहिए ? गाघी के नाम के नीचे लिखेंगे इसका वश वढे', या लूई 
के नाम के नीचे लिखेंगे ? किसकी विरादरी बढे ? रावण के नाम के नीचे आप यह 
लिखेंगे या राम के ताम के नीचे ? 

तो प्रश्न है कि मनुष्य का, लोकसख्या का विचार आप गुण की दृष्टि से करेगे, 
शारीरिक प्रचण्डता की दृष्टि से करेंगे या केवल सख्या की दृष्टि से करेगे ? ये सारे 
विचार आज प्रस्तुत हूँ । 

बट्रेंग्श रसेल ने एक छोटी-सी पुस्तक लिखी है---न्‍यू होप्स फॉरए चेजिग वर्ल्ड '। 
उसमे उसने लिखा है कि यूरोप मे तो जनसल्या कम होती चली जायगी, क्योकि हम 
लोगो में सत्तति-नियमन है और हममे दूसरे शौक पैदा हो गये है । परन्तु एशिया 
में लोग बढते चले जायेंगे। परिणाम यह होगा कि उत्पादन हम करते चले जायेगे और 
खाते वे चले जायेंगे | इसलिए या तो उनका उत्पादन बढना चाहिए या उनकी लोक- 
सख्या कम होनी चाहिए | नही तो हमारा जीवन-मान गिर जायगा। हिन्दुस्तान में 
गाघी के बाद जवाहरलाल नेहरू ही एक आदमी ऐसा आया है कि जो अविवेकी नही 
है । गाघी तो अविवेकी था । यह अविवेकी नही है, क्योंकि यह कहता है कि 
सतति-नियमन करना चाहिए ।' 

स्पष्ट है कि आज जन-सल्या की समस्या अत्तर्राष्ट्रीय समस्या मानी जाती है। 
इसका एक ही पहलू नही है। इसका मरुय पहल, सास्क्रतिक है और दूसरा पहलू सामाजिक 
है । आज लोक-सख्या की समस्या एक तरह से वर्ण-मेद की समस्या में परिणत हो रही 
है । इसलिए इस मामले मे भी दो सम्प्रदाय हो गये है । कम्युनिस्ट कहते है कि यह 
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अवास्तविक समस्या है। दुनिया के वैज्ञानिको में कम्यूनिस्ट ही ऐसे है, जो यह कहते 
है कि समस्या वास्तविक नही है। इस विपय में पुर्वीय और पश्चिमी, ये दो सम्प्रदाय हो 
गये हैँ । पुरानी पद्धति का पूर्वीय गोलाघ॑ शुरू होता था यूरल पर्वेत से । अब पश्चिमी 
गोलाघं शुरू होता है दक्षिण जमंनी से । वाकी सब पुर्वीय गोलाध॑ है । कम्युनिस्टी के 
' प्रभाव में जितनी दुनिया भा गयी है और एशिया और अफ्रीका की जो दुनिया है, वह 
सव पूर्वीय दुनिया कहलाती है। आज का पूर्व औौर पश्चिम का भेंद पहले के पूर्व और 
पश्चिम के भेद जैसा नही है । कम्यूनिज्म को लोग पूर्व की चीज मानते है, पश्चिम कौ 
नही । सब पूर्वीय राष्ट्री का यह कहना है कि जन-सख्या का प्रश्न आज का गम्भीर 
प्रबत नही है। पर्चिचमी राष्ट्रों का यह कहना है कि जन-सख्या का प्रश्न आज का ही 
गम्मीर प्रश्त है । इस प्रकार इसमें दो सम्प्रदाय हो गये है । आँकडे और विज्ञान के 
नाम पर अब भ्रम मे पडने की कोई जरूरत नही है। जो विज्ञानवादी है, जो आँकडो पर 
चलमेवाले हैं, उनमे भी दो सम्प्रदाय हो गये हैं। ये दो सम्प्रदाय हुए है वर्णमेद के आधार 
पर ! सच्तान किसकी बढे, यह मूलभूत समस्या ली गयी । पश्चिम की सतान तो बढ 
नही सकती, इसका मुख्य कारण यह है कि जहाँ जीवनमान बढ जाता है, वहाँ सतान- 
वृद्धि घट जाती है। जीवनमान जितना उन्नत होगा, सन्‍्ताव उतनी कम होगी। 

हमारे यहाँ पुराणों में बहुतेरे राजाओ को या तो सन्तान के लिए दूसरी शादी 
करनी पडी या पुत्रकामेष्टि यज्ञ' करता पडा । जीवन जितना सम्पन्न होता जाता है, 
सन्तान-वृद्धिउतनी कम होती जाती है। प्रकृति का कुछ ऐसा नियम मालूम होता हैं कि 
जहाँ पर विपन्नता और गरीती अधिक होती है, वहाँ सन्‍्तान भी अधिक होती है । 
वैज्ञानिक इसका वहुत ज्यादा स्पष्टीकरण नही कर सके । लेकिन समाज-शास्त्रियों को 
यह निरीक्षण है कि जो सयमी होते है और जिनका जीवन उच्नत होता है, उनकी सन्तान 
में सत्त्व अधिक होता है, पर उनकी सख्या कम होती है, जिनका जीवन विपत्न और 
क्षीण होता है, उनकी सनन्‍्तान की सख्या अधिक होती है और सत्त्व कम होता है। 

लोकसख्या का प्रश्न हल करने के लिए विनोवा का एक उपाय है। वे कहते हैं कि 
समाज में अनुत्पादको की सख्या न बढे । आवश्यकता इस बात की है कि उत्पादकों का 
जीवन सम्पन्न हो । पर आज अनुत्यादको का जीवन सम्पन्न है, उत्पादकों का जीवन 
विपन्न है। इसलिए उत्पादको की सनन्‍्तान तो बढती है, लेकिन उत्पादकों की सख्या 
समाज में नही बढ सकती, क्योकि वे वेकार हो जाते है। तो जिन उत्पादको के घर में 
सन्तान बढ़ती है, उनमें उत्पादको की ही सल्या बढनी चाहिए और समाज के अनुत्पादक- 
वर्ग का निसकरण हो जाना चाहिए। इसका मतलब यह हुआ कि उत्पादक का 
सास्क्ृतिक विकास होना चाहिए। उत्पादक का जितना सास्कृतिक विकास होगा, 
उतनी ही लोकसख्या कम होगी | 
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यहाँ मैने केवल ब्रह्मचरय का साधन नही रखा है, क्योकि मै यह मानता हूँ और 
यह अनुभव है कि केवल संयम और केवल ब्रह्मचये से संख्यावृद्धि नही रुक सकती । 
हक हा एक प्रमावशाली साधन है। जहाँ संयम होता है, वहाँ सन्‍्तान की संख्या कम 

| 

परंपरागत लोकश्रुति है कि शूकरी के अनेक सन्तानेंहोती हैं । पर सिंहनी को 
एक ही सत्तान होती है और वह हाथी को मारने के लिए होती है । अब तो हमने 
सिहनी के चार-चार बच्चे होते देखे हैं । लेकिन ऐसा इसलिए माना गया है कि जहाँ 
सत्त्व अधिक होता है, संस्कृति अधिक होती है, वहाँ सयम-प्रधान जीवन होता है और 
जहाँ संयम-प्रधान जीवन होता है, वहाँ लोकसख्या गूण की दृष्टि से श्रेप्ठ होती है, सख्या 
की दृष्टि से कम होती है! इसलिए जिस समाज में जितना सांस्कृतिक विकास होगा, 
उस समाज में लोक-संख्या के प्रश्त का निराकरण उतनी हद तक होगा । इंस दृष्टि 
से मैने इस प्रश्त को ब्रह्मचर्य के साथ मिलाया है। यह केवल वैज्ञानिक या प्राणिशास्त्र की 
समस्या नही है, यह केवल अर्थशास्त्र की समस्या नही है । कारण, मनृष्य का विवाह 
केवल प्राणिशास्त्र के आधार पर नही होता । मनृष्य का विवाह नीतिशास्त्र के 
भाधार पर, समाजशास्त्र के आधार पर होता है; इसलिए विवाह उसका सस्कार' 
है। विवाह 'संस्कार' है, इसलिए प्रजनन भी 'सस्कार' है। प्रजनन में जितनी 
ससस्‍्कारिता आयेगी, लोकसल्या का सवाल भी हम उतना ही हल कर सकेंगे । 

लोकसंख्या के प्रश्न में एक वात और है। यह सभ्य आदमी का स्वभाव है कि जहाँ 
पर भीड़ हो रही हो, वहाँ वह जगह खाली कर दे । यह सम्यता का लक्षण है। लोक- 


संख्या यदि बढ रही है; तो सम्यता का तकाजा है कि आप सबसे पहले जगह खाली 
करदे | 


परन्तु लोग मानते हैँ कि लोकसंख्या अन्यत्र तो बढ रही है, हमारे घर में नही 
बढ रही है। इसलिए हमारे घर में पोता पैदा होता है, तव हम पेड़े बाँदते हैं ! 

इस वात की आवश्यकता है कि इस समस्या के सारे पहलुओ पर हम विचार 
करें। पश्चिम के लोग केवल एशिया के और एशिया के लोगो की दृष्टि से इस समस्या 
पर विचार करते है । इसलिए उत्का विचार कलुषित हो गया है । पूर्व के लोगो 
ने इस समस्या का केवल वैज्ञानिक दृष्टि से और पृथ्वी की वर्तमान उत्पादत-क्षमता की 
ही दृष्टि से विचार किया अंकशास्त्रियों का और अर्थशास्त्रियों का वह अनुमान और 
यह निष्कर्ष है कि आज दुनिया की वस्ती लगभग २ अरब ४३ करोड़ है। वीन वर्ष 
में यदि इससे दूनी हो जाती है, तो मी बहुत चिंता का विषय नही है । 

मैंने आँकडो की दृष्टि से इस समस्या पर विचार नही किया है। आँकड़ो की दृष्टि 
से हमें विचार तो करना होगा, लेकिन वह विचार आज हमारे लिए इतना जरूरी नहीं 
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है, जितना कि मनुष्य के जीवन का सास्क्ृतिक दृष्टि से और उसकी सतान के गुण की 
दृष्टि से विचार करना आवश्यक ही गया है। भविष्य में जो मनुष्य उत्पन्न हो, वह 
आज के मनुष्य से अधिक गूणवान्‌ होता चाहिए, वह आज के व्यक्तियों से मघिक सस्कार- 
सपन्न होता चाहिए और आज की अपेक्षा उसके जमाने में दुर्भिक्ष कम होना चाहिए। 

ये तीनों वार्ते कव होगी ? जब इस दृष्टि से आप विचार करेंगे कि हमें दुर्मिक्ष 
का निराकरण करना है और साथ-साथ सास्कृतिक विकास भी करना है। दु्िक्ष 
का निराकरण होगा, तो संतान की सख्या कम होगी । सास्कतिक विकास जितना 
अधिक होगा, जीवन मेसयम उतना ही अधिक आयेगा । तब सत्त्वप्रधान प्रजनन होगा, 
संख्या-अघान नही । उसके साथ-साथ गृूण-विकास भी होगा ही । 

शरीर-अम 

शरौर-श्रम को हम ब्रत का रूप देना चाहते हैं। हमारा उद्देश्य यह है कि आज 
को घननिष्ठ, सम्पत्तिनिप्ठ समाज श्रमनिष्ठ समाज में परिवर्तित हौ जाय । 

इसमें दो प्रक्रियाएँ है । 

समाज में जो प्रतिष्कित है, उसे श्रम करना चाहिए---श्रम की प्रतिष्ठा बढान के 
लिए और वर्ग-परिवर्तन की भूमिका बनाने के लिए । वर्ग-निराकरण होगा, वर्ग-समन्वय 
हरगिज नही होगा । वर्म-निराकरण की प्रक्रिया का आरम्भ वर्ग-परिवर्तन से होता है। 
वर्ग-परिवर्तन का आचरण हर व्यक्ति को करना है। इसलिए आज जो श्रम नहीं 
करते, उन्हे श्रम करना चाहिए और उत्पादक-परिश्रम करना चाहिए। उन्तका 
उत्तादक-परिश्रम श्रम की प्रतिष्ठा बढाने के लिए द्वत के रूप में हो । लेकिन इतने से 
हमारा काम पूरा नही होता । 

आज धनवान तो घननिष्ठ है, लेकिन श्रमवान्‌ श्रमनिष्ठ नही है। किसी मजदूर 
से कल भगवात्‌ प्रसन्न हो जाये और पूछें, “तू क्या चाहता है? ” तो वह कहेगा, “भगवन्‌, 
रोज मशवकत करनी पडती है, उससे में वच जाऊं | ” वहू यह वरदान थोडे ही माँगेगा 
कि “आज मेरे पास जो कुदाली है, उससे जरा अच्छी कुदाली दे दे ।” बह तो यही 
कहेगा कि ' हे मगवन्‌, इस कुदाली से मुक्ति पाने का दित कव आयेगा ! ” इसलिए 
हम चाहते हूँ कि श्रमवान्‌ श्रमनिष्ठ बने । 

विनोवा कहते हूँ कि “धनवान्‌ की धननिष्ठा कम करने के लिए म॑ सम्पत्तिदान 
साँग रहा हूँ । भूमिवान्‌ की मूमिनिप्ठा कम करने के लिए मैं उनसे भूमि माँग रहा 
हूँ कौर श्रमवात्‌ की श्रमनिष्ठा बढाने के लिए मैं श्षम-दान साँग रहा हूँ ।” 

आज जो श्रमवान्‌ है, वह श्रम वेचता है। श्रम जिस दिन वाजार से उठ जायगा, 
उस दिन श्रमवान्‌ थमनिष्ठ बन जायगा। इसलिए शरीर-श्रम को व्रत वना दिया । 


केवल अस्तग्रह पर्याप्त नही है। असग्रह के साथ उत्पादक-परिश्रम-निष्ठा चाहिए। 
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मनुष्य का जो शौक का काम होता है, वही उसकी फूरसत का काम भी होता है। फुरसत 
किसे कहते है ? पुरानें समाजवादियो की एक परिभाषा है, 'फुरसत ही आजादी है'। 

मान लीजिये, कल यह नारायण सोच ले कि दादा को आराम देना है। अब बह 
मुझे कमरे मे बन्द कर देता है और बाहर से ताला लगा देता है। प्रवोध आकर खिडकी 
में से पूछता है, क्यो दादा, तुम तो बहुत आराम से पडे हो न ? ” कहता हूं, “अरे, आराम 
से क्‍या पड़ा हूँ ? सजा है। हमें कोई यहाँ से निकलने ही नही देता ।” कहता है, “तुम 
आराम करो, यहाँ से निकल नही सकोगे ।” 

“खिड़की में से बात कर सकता हूँ या नही ? ” तो 'मिलने की मुमानियत' लिख 
दिया है। कहा, “खिडकी में से भी तुम वात नही कर सकते ।” 

अपनी इच्छा का कास भी आराम है, दूसरो की इच्छा का आराम भी सजा है। 
हमने फुरसत को समझा नही था कि फुरसत आखिर क्या वस्तु है। फूरसत और श्रम 
के अन्तर को हम कम कर देना चाहते है । काम और आराम में आज जो मेद है, जो 
विरोध है, उसे हम कम कर देना चाहते है । शरीर-श्रम के न्नरत का यही अर्थ है। 

आज काम अप्रतिष्ठित है, आराम प्रतिष्ठित है। हम आराम की प्रतिष्ठा घटाने 
के लिए काम की प्रतिष्ठा बढाना चाहते है। गाघी ही नही, जवाहरलालजी का भी आज 
नारा है--भआराम हराम है'। यही चीज गाघी ने शरीर-श्रम के ब्रत के रूप में कही । 
हम आराम को अप्रतिष्ठित कर काम को प्रतिष्ठित बना देना चाहते हैं; इसलिए जो 
व्यक्ति काम करता है, वही आराम का अधिकारी होगा और आराम का जो अधिकारी 
है, उसे काम करना पड़ेगा । ऐसा जब होगा, तब श्रमनिष्ठ-समाज होगा । 

अस्वाद 

शरीर-श्रम के बाद अस्वाद का ब्रत आता है। लोग कहेंगे कि दादा भी अस्वाद की 
बात करता है ! किसीने मुझसे पूछा था कि “स्वर्ग में जाओगे ?” तो मेने कहा कि 
“स्व में जाने को तो तैयार हूँ, लेकिन वहाँ की एकाघ बात मुझे खटकती है ।” “सो 
क्या ?” “यही कि वहाँ अमृत ही अमृत पीना पडता है! अचार, पापड वगरह वहाँ नही 
मिलते । इसलिए वहाँ कुछ मजा नही आयेगा |” ऐसा आदमी यदि अस्वाद की वात 
करे, तो यह कुछ बेतुकी-सी बात मालूम होती है । लेकिन अस्चाद का एक सामाजिक 
अर्थ है और वह यह है कि उत्पादन मेरे लिए नहीं होगा, समाज के लिए होगा । 

इधर खेतो में तमाम तमाखू ही तमाखू बोते हैँ । बोनेवालो को इस तमाखू का क्या 
कोई उपयोग है ? 'वह बिकती है | वेचने के लिए ही उसका उपयोग है ! समाज की 
आवश्यकता के लिए जब उत्पादन होता है, तब सामाजिक पथ्य रखना पडता है। 
बीमारी में परहेज रखना पडता है। डॉक्टर कहता है, खठाई मत खाओ, मिर्च मत 
खाओ ।' इसे पहहेज कहते है, पथ्य कहते है. | ऐसे ही उत्पादन में और उपभोग में कुछ 
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सामाजिक पथ्य आ जाते है । यह जो सामाजिक सयम होता है, इतीमें से मनृष्य को 
अस्वाद की प्रेरणा मिलती है। क्योकि अस्वाद के लिए भी कोई प्रेरणा चाहिए । फेवल 


अस्वाद में जागे चलकर कुछ स्वाद नही रहता । वह वेमजा हो जाता है, बेलज्जत्त 
हो जाता है । 


माँ मोजन बनाती है । बहुत स्वादिष्ट मोजन बनाती है । मुझे खिलाती है, 
नारायण को खिलाती है। अब मैं भी अपने पेट से कुछ ज्यादा खा लेता हूँ और यह 
भी । माँ के लिए या तो कुछ नही वचता या बचता भी है, तो नीचे की कुछ खुर्चन बच 
जाती है। फिर भी वह चब्खारे ले-लेकर खाती है । बहुत स्वाद आता है। वह कहती 
है, “तुमने खाया, तुम्हें मजा आया | तुम्हारे स्वाद से मेरी जीम का स्वाद हिंगुणित 
हो गया ।” यह अस्वाद की सामाजिक प्रेरणा कहलाती है । 

अस्वाद को हम सामाजिक मूल्य बनाना चाहते हूँ । मान लें, यह टुकडी आज 
रसोडे में जायगी । अव ये परोसनेवाले यदि यह सोचे कि सारी भाकरियाँ दूसरे लोग 
खा लेंगे, हमारे लिए कया बचेगा, तव तो ये लोग होटलवाले वन जायेंगे, शिविखाले 
नही रह सकेंगे । शिविरवाले वे तभी तक रहेगे, जब तक कि खानेवाले खाना खाते 
जाते हैं भीर खिलानैवाले खुश होते चले जाते हैं । खिलाते-खिलाते इनका दिल आनन्द 
से नाच रहा है! भले ही अन्त में वरतन खाली हो जाय, उनके लिए कुछ न बचे, पर 
खिलानेबाले को तब तक होश ही नही है, जब तक खानेवाले खा रहे है । यह अस्वाद 
का सामाजिक पहलू है । 

सामाजिक मूल्य के रूप में भी अस्वाद जाता है। हम दूसरे को खिलाकर खाये । 
दूसरे के खिलाने में आनन्द मानें। मेरा आनन्द यदि दूसरे को जिलाने में है, तो मेरा 
आनन्द दूसरे को खिलाने में मी होना चाहिए । विचोवा हमें हमेशा सिखाते है कि “अरे 
भाई! जो दूसरो को खिलाकर खाता है, वह असली मजा चखता है। जो खुद हो खाता 
है, उसे कमी मजा नहीं आता ॥” 

नारायण को आप कोई स्वादिष्ट वस्तु दे देते हैँ । उसे वहवहुत अच्छी लगती है । 
लेकिन उसे तब तक जायका नही आता, जब तक वह प्रवोध से नहीं कह लेता कि 
ऐसी चीज थी । कहता है, “क्या बताऊँ ! कसी चीज थी ! ” वह कहता है, “भाई, 
कुछ वता भी तो ! ”तो वतलाये क्या ? वह वत्तला तो सकता नही है। उससे कहता 
है कि 'तू भी खा । तव प्रवोद कहेगा कि “हाँ, यह दरअसल बढिया चीज थी।” 
ठव फिर दोनो की खुशी दुगुनी होगी। 

आनन्द जद तक दूसरो की आँखो में प्रतिविम्दित नही होता, तव त्तक चह पूरा 


नही होता । मनुष्य का स्वभाव है यह । उसे आप स्वाद की ओर लगा दीजिये, तो 
अस्वाद भी सामाजिक मूल्य बन जाता है । 


र्श्र सर्वोदिय-दर्शन 


सर्वधर्म-ससानत्व 

निर्मंयता का विवेचन मैं कर चुका हूँ। स्वदेशी, स्पश्॑-मावना और सर्वघर्म 
समानत्व की भी मेने विशद रूप से चर्चा कर दी है। सर्व घर्म-समानत्व का अर्थ यह है कि 
सम्प्रदायो का निराकरण हो जाना चाहिए । जो मनुष्य-मनुप्य में भेद करता है, वह 
चरम नही है। मनृष्य-मनुष्य में जो अमेद की स्थापना करता है, वही धर्म है। इस दृष्टि 
से सारे घर्म समान हो जाते हैं और सारे घमं समान हो जाते है, तो घर्म-परिव्तंन 
पनिषिद्ध हो जाता है। 

स्वदेशी 


स्वदेशी में केवल स्वावलम्बन का सिद्धान्त नही होगा, परस्परावलम्बन का भी 
पिद्धान्त होगा । नही तो विकेन्द्रित उत्पादन विकीर्ण उत्पादन हो जायगा । विनोवा 
के ये दो शब्द हैं। 'विकेन्द्रित उत्पादन! चाहिए, 'बिकीर्ण उत्पादन नही । विकीणं 
का अर्थ है छितरा हुआ | छितरा हुआ का अर्थ यह है कि एक के साथ दूसरे का सम्बन्ध 
नही । हर गाँव अलग-अलग हो गया, हर गाँव स्वावलम्बी हो गया, एक गाँव का दूसरे 
गाँव से कोई सम्बन्ध नही है, तव जीवन सम्पन्न होगा या विपन्न ? विपुलता में वन्धुत्व 
कौ प्रेरणा नही है, तो विपुलता वेकार है । इस प्रवृत्ति के विकास के लिए सयोजन में 
बन्वुत्व की प्रेरणा चाहिए । उसी प्रकार जो उत्पादन होगा, वह मेरे पडोसी के लिए 
होगा । उत्पादन में पड़ोसीपन की भावना होनी चाहिए । 
मैं उत्पादन तो करता हूँ, लेकिन उत्पादन का मुझे शौक क्यो है ? इसीलिए कि 
जो चीज मैं बना रहा हूँ, वह ववलमाई पहननेवाले हैं । ववलभाई जो वना रहे है, वह 
दादा पहननेवाला है। इसलिए हमारे स्वयपूर्ण क्षेत्र स्वावलम्बी नहीं होगे, पर- 
स्परावलम्बी होगे । यानी इन्हें एक-दूसरे की अपेक्षा रहेगी । समनन्‍्वयात्मक समाज में 
सहउऊ-त्पादन एक-दूसरे के लिए होगा | हर जगह हर क्षेत्र में तो सह-उत्पादन होगा ही, 
सह-उत्पादन अन्त क्षेत्रीय मी होगा । उपयोग के विषय में सभी व्यक्ति और क्षेत्र 
परस्परापेक्षी होगे । 
स्पशे-भावना 
स्पर्श-मावना मे जाति-मिराकरण और अस्पृश्यता-निवारण, ये दो बातें आती 
है । जाति जन्मसिद्ध ही हो सकती है, कमेसिद्ध नही हो सकती । इसलिए जाति के 
निराकरण के लिए जन्मगत उच्चता और नीचता का निराकरण करना होगा । 
जन्मगत उच्चता और नीचता का निराकरण तभी होगा, जव जन्म की परिस्थिति में 
ही परिवतंन होगा । जन्म की परिस्थिति का नाम विवाह है। इसके लिए सजातीय 
विवाह निषिद्ध करार देना होगा, तभी जाति-निराकरण होगा । इसमे जबरदस्ती नही 
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| है। इसमे पथ्य है। आज की विधि (धर्माज्ञा) क्या है ? 'सवर्णा भार्या उद्धहेत्‌ असमा- 
, ब्ार्षगोतश्नजाम्‌ |--सवर्ण भार्या के साथ विवाह करो, लेकिन उसका और तुम्हारा गोत्र 
एक नही होना चाहिए।' सगोत्र विवाह का निपेध है, सवर्ण विवाह का प्रतिपादन है। 
जो सगोत्र-विवाह को निषिद्ध नही मानते, वे सपिड-विवाह का निषेध करते हैँ । में 
इतना ही कहता हूँ कि सगोत्र और सपिड-विवाह की जगह सवर्ण-विवाह रख दीजिये, 
बाकी तो आपकी स्वेच्छा पर सब-कुछ है ही। वाकी आपके लिए पूरा क्षेत्र पडा हुआ है। 
में आज तक की सामाजिक मर्यादा को केवल वढा रहा हूँ कौर कह रहा हूँ कि जातिमेंद 
का निराकरण यदि करना है, तो इतना कदम और उठा लेना चाहिए। ऐसा किये बिना 
अस्पृश्यता का पूर्ण निवारण नही होगा । 
पहले गाघी, विनोता और हमारी राष्ट्रीय सस्थाओं और शप्ट्रीय-शालाओ में 
रहनेवाले हम लोगो ने दो भिन्न-भिन्न ममिका के प्रश्न मान लिये थे। अस्पृश्यता को 
हमत केवल स्थल स्पर्श का प्रश्त मान लिया था और सह-विवाह तथा सह-मोजन भिन्न 
भमिका के प्रश्व मान लिये थे। लेकिन अनुमव से और अधिक चिन्तन से हम इस 
परिणाम पर पहुँचे कि ये भिन्न भमिका के प्रश्न नही हूँ । ये तो समान भूमिका के प्रश्न 
हैं। इसलिए स्पर्शनावना' शब्द वहाँ पर रखा। केवल अस्पृश्यता-निवारण रह! 
रखा, स्पर्शभादना रखा! एक विवायक ब्रत रख दिया। हम किसी मनुष्य को 
अशुद्ध न मानें और न किसी मनुष्य के रक्त को अशुद्ध मानें । यहाँ तक स्पर्शभावना 
जाती है। मनुष्य के रक्त को अशुद्ध मानें, यहाँतक स्पर्शभावना जाती है। 
श्री ववलभाई ने यह प्रश्न रखा है कि अस्वच्छ व्यवसाय कौन करे ? 
कुछ घन्धे ऐसे हैं, जो गन्दे है । कुछ धन्धे ऐसे हैं, जिनमें वुद्धि का कुछ काम नही 
पडता और दिनमर मनुष्य को उनमें लगा रहना पडता है। इन धघो के बारे में दो ही 
बातें हो सकती है। इन धधो को वाँट देना चाहिए। जैसे गाघी ने हरएक के हाथ में झाड, 
देदी। भगी की कोई जाति या रोजगार नही रहना चाहिए । यदि आप नही वाँट सकते 
हैँ, तो ऐसी व्यवस्था हो कि जजीर खीचते ही पाख़ाने साफ हो जाने चाहिए | चहाँ 
यम्त्रीकरण कर देना चाहिए। जो सहज मशवकतठ के, केवल श्रम के रोजगार हूँ, जैसे 
दिन-रात वोक्षा ढोने का रोजगार है, उसमें मनृष्य मस्तिप्क का काम नही कर सकता । 
ऐसे रोजगारे को भी या तो सब करें, या फिर ये रोजगार यब्त्रो को सौंप दिये जायें। 
ये दो ही उपाय हूँ । यद्रीकरण से अगर बेकारी होती है, तो उन रोजगारो को सबमे 
 बाँठ देना चाहिए। तब हमारे समाज से रोजगारो की उच्च-तीचता निकल जायगी। 
जाति के साथ ही आज यह नहीं निकलती है। रोजगार बदलने पर भी जाति वनी 
रहती है। यह हमारा आज तक का अनूमव है ।$ 


है विचार-शिविर में २७-८-५५ का प्रात+-प्रवचन ! 


राष्ट्रीय आन्दोलन का इतिहास ; १५३ 
जब से अग्रेज इस देश मे आये, तमी से अर्वाचीनता का आरम्म इस देश में हुआ । 
अग्रेजो के यहाँ आने से पहले हमारे देश को आवुनिकता का स्पर्श नही हुआ था। 
इसका मतलब यह नही है कि इस देश का सम्बन्ध दूसरे देशों से नही था। हमारा दूसरे 
देशो से सम्बन्ध था। उनके आक्रमण भी होते रहते थे । जो विदेशी यहाँ रह जाते 
थे, वे यहाँ के हो जाते थे । फिर भी जिसे आधुनिक सस्क्ृति' या अर्वाचीन सम्यता' 
कहते है, उसका स्पर्श इस देश को अग्रेजो के आने के वाद ही हुआ ! अग्नेज जब से यहाँ 
पर आये, तब से दो तरह की प्रवृत्तियाँ गुरू हो गयी । 
दो प्रकार की प्रवृत्तियाँ 
एक प्रवृत्ति तो यह शुरू हुई कि आधुनिकता का जो आक्रमण इस देश पर हुआ था, 
उससे इसका संरक्षण किया जाय और प्राचीन सस्कृति का इस देश में फिर से पुन- 
रुज्जीवन किया जाय । दूसरी प्रवृत्ति यह शुरू हुई कि अग्नेजो की सत्ता इस देश में से 
मिटा दी जाय। पर उस समय उसके वजाय लोकसत्ता की स्थापना की कल्पना नहीं 
थी। उससे पहले जो सत्ताएँ थी, वे सत्ताएँ फिर से आ जायें, केवल अग्रेजो की मत्ता 
इस देश से नष्ट हो जाय, इतनी ही आकाक्षा थी । 
सदास्त्र कान्ति की चेष्टा 
अब यह तो स्वाभाविक ही था कि उस समय लोगो का यह विश्वास हो कि बगर 
हथियार के अग्नेज नही जा सकते । इन दोनो पक्षों में से कोई भी यह सोच ही नहीं 
सकता था कि बिना शस्त्र के भी कोई प्रतिकार हो सकता है। ये दोनो पक्ष यह मानते 
थे कि बगैर हथियारों के यह काम होनेवाला नही है। इसलिए यहाँ पर जिसे हम 
शुरू-शुरू का राष्ट्रीय आन्दोलन' कहते है, वह सशस्त्र क्राति की ही चेष्टा का आन्दोलत 
था। कई तरह के लोग इसमें थे। किस-किस प्रवृत्ति से ये आये, यह सब कहना वहाँ 
आवश्यक नहीं। केवल दो घटनाओ का उल्लेख करता हूँ। 
वहाबियों का आन्दोलन 


एक है ---सशस्त्र क्राति की वहाबी मसलमानो की चेष्टा और दूसरी है सन्‌ १८५७ 
की सशस्त्र लड़ाई । 

वहावियो का आन्दोलन कैसे शूरू हुआ, किसने शुरू किया, बहावी पथ क्या है, 
यह सब छोडकर सिर्फ एक बात आपके सामने रखता हूँ कि उनका एक नेता अहमद- 
शाह था। उसने १८२३ में सिखो के विरुद्ध जिहाद शुरू की । उसने यह कहा कि 
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“भैर-पुसलिम राज में मुसलमानों का रहना हराम है ।” हम लोगो ने उसे राष्ट्रीय 
आन्दोलन समझा और राष्ट्रीय आन्दोलन के इतिहास में इसका उल्लेख कमी-कमी 
आ जाता है। लेकित दर-असल उसके पीछे कौन-सी भावना थी, यह हमें नही 'मूलना 
चाहिए। १८६६-६७ में इसी वहावी पथ का अमीर खाँ ताम का एक नेता हुआ, 
जिसने अग्रेजो के खिलाफ एक पड्यत्र किया। वह पकडा गया। उस पर मुकदमा 
चला। एनस्टी नामक अग्रेज वैरिस्टर ने इसके वचाव में माषण किया। वह भाषण इस 
देश में इतना फैला कि उस जमाने के विद्यार्थी और तरुण उसे कठ करते थे। लेकिन 
इन दोनो आतन्दोलनो के पीछे उद्देश्य इतना ही था कि गैर-मुसलिम राज में मुसलमान 
नही रह सकते । 


प्राचीन व्यवस्था लोटाते की चेष्टा 


इसी तरह के जो दूसरे आन्दोलन चले, उनके उन्नायक हिन्दू-आन्दोलनकारी 
थे। वहुत-से वर्णाश्नम स्वराज्यवादी थे। वे चाहते थे कि यहाँ की जो प्राचीन व्यवस्था 
है, वह्‌ बनी रहे । उसमें किसी प्रकार की बाघा न आये। वे प्राचीन व्यवस्था के 
अभिभावक थे । इसलिए १८५७ में, जिसे हम 'स्वातंत्च युद्ध कहते है, किसीने कहा 
कि कारतूसो में गाय की चर्वी” लगी हुई रहती है और दूसरे ने कहा कि 'सूअर की 
चर्बी लगी हुई रहती है। इस तरह से सिपाहियो में वगावत शुरू हुई। उसमें 
नाना साहब पेशवा, दिल्‍ली का बादशाह और झाँसी की रानी, इन तीनो ने भाग लिया । 
उस वक्‍त यह कल्पना नहींथी कि इस देश मे जनता का राज्य हो या इस देश में 
लोकसत्ता की स्थापना हो । 


वासुदेव बल्वन्त फड़के 


सशस्त्र क्रान्तिकारियों में सबसे पहले प्रजासत्ताक राज्य या लोकसत्ताक राज्य 
की बात करनेवाला वासुदेव वक्॒वत फडके हुआ । यह वासुदेव बढ॒वत फडके विनोवा 
के गाँव के पडोस में पनवेल तालुके के शिरघौन नामक गाँव में पैदा हुआ। जनता ने 
इसका साथ नही दिया। सरकार तो खिलाफ थी ही । बडे-बडे शहर कौर गाँव के 
लोगो ने भी इसका साथ नही दिया । भील और रामोशी यानी जिन्हे आप गूनहगार 
जातियाँ, जरायम पेशा जातियाँ कहते है, उन लोगो ने इसका साथ दिया । लेकिन 
इसने प्रतिज्ञा यह की कि “मे तार तोड डालूंगा, रेलें बन्द कर डालूंगा, इनकी कचहरियाँ 
और पोस्ट ऑफिस जलाऊँगा” लेकिन इसलिए कि आगे चलकर "मे सारे देश में 
छोटे-छोटे प्रजासत्ताक राज्य स्थापित कहा ।' यह प्रतिज्ञा पुरानें सशस्त्र क्रातिकारियों 
में सिर्फ वासुदेव वक्रवत फडके ने की । 


२१६ सर्वोक्य-दर्शन 


धामिक पुनरुज्जीवन का प्रयास 

एक प्रवाह तो यह चल रहा था। दूसरी तरफ घामिक पुनरुज्जीवन का प्रयास हो 
रहा था। इतने में इस देश में अग्नेजो से कुछ सीखने का आन्दोलन शुरू हुआ | अग्रेजी 
सम्यता, जिसे हम पश्चिम की सम्यता' कहते थे और जिसे मैने आधुनिक सम्यता' कहा 
है, उसके सत्कार और स्वीकार का आन्दोलन इस देश में शुरू हुआ। लेकिन इस 
अनुकरण में केवल अनुकरण नही था यानी हिन्दुस्तान के लोगो को "नकली साहव' या 
'प्रति-यूरोपियन' बनाने का ही यह आन्दोलन नही था । उनके तत्त्वों को लेकर, उनके 
सिद्धान्तों को लेकर इस देश में एक राष्ट्रीय पुनरुत्थान करने का आन्दोलन था । 


राजा राममोहन राय 


इस आन्दोलन का सबसे वडा प्रवर्तक था--राजा राममोहन राय । यह वडा ही 
तगडा और बहुत ही वडा दबंग व्यक्ति था। उसे इस देश में आधुनिक भारत का 
पिता” और 'राष्ट्रीयता का पैगम्बर' कहा जाता है। 

उसने बडें साहस का काम यह किया कि वह इग्लैण्ड गया और विवटोरिया रानी 
से जाकर उसने कहा कि हमारे देश में अग्नेजी शिक्षा श्‌रू होनी चाहिए।' उघर 
मेकाले भी कहता था कि अग्रेजी शिक्षण शुरू होना चाहिए। मेकाले ने लिखा कि 
“इनके इतिहास में तो एक-एक राजा ऐसा है, जो २-२ हजार फीट का ऊँचा है और 
हजार-हजार साल तक जीता रहा है| इतका भूगोल दही-दूध और मबखन के समुद्र 
का है और शहद की नदियों का है। इन लोगो के साहित्य में, इनके इतिहास में रखा 
क्या है ? इसलिए इन्हें अग्रेजी शिक्षण देना चाहिए।' 

राजा राममोहन राय वेद-उपनिषद्‌ का ज्ञाता था। कुरान उसने सीख ली थी, वाइ- 
बिल का अध्ययन उसने मिशनरी लोगो के पास बैठकर किया था। इस देश में भार- 
तोय समाचार-पत्र निकालने की कोशिश भी पहले-पहल उसीने की । विघवा-बिवाह 
के लिए और सती की प्रथा के खिलाफ उसने आन्दोलन शुरू किया और इस सम्बन्ध 
में जो कानून बने, वे सब राजा राममोहन राय की कोशिश से बने । कलकत्ते में 
२० अगस्त १८२८ में उसने इस उद्देश्य से न्नाह्मसमाज की स्थापना की कि अग्नेजो 
के समाज में जितनी अच्छी चीजे थी, वे दरअसल हमारी सस्क्ृति में पहले से हैं। 
लोग नाहक ईसाई बनते है । ईसाई बनने की कोई आवश्यकता नही है। हमारी 
ससस्‍्कृति में और हमारे धर्म में ये सारी खूबियाँ, सारी विशेपताएं हैँ, जिनके लिए 
लोग अमी ईसाई वन रहे है। इस प्रकार के सत्कार और स्वीकार के साथ पुन- 
रुज्जीवन का प्रयास राजा राममोहन राय ने किया। लेकिन ईसाई वनने की जो 
प्रवृत्ति थी, उस प्रवृत्ति में उसने वहुत बडी रुकावट पैदा की और पुनरुज्जीवन की ओर 
लोगो को मोडा । आधुनिकता का स्वीकार करते हुए लोग पुतरुज्जीवत की ओर मुडे । 
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वह ऐसा युग था कि उस पर ईसाइयो की बहुत वडी छाप थी। उस समय वाइविल 
का ही अध्ययन होता था। ब्राह्मगसमाज के बहुत बडे वक्‍ता केशवचन्द्र सेत ने, जिनके 
व्याख्यानों से लोग दहल जाते थे, यहाँ तक कहा था कि ईसा के सिवा और कोई इस 
देश का उद्धार नही कर सकेगा ।' 

ब्राह्मगसमाज और प्रार्थना-समाज 

इस प्रकार ब्राह्मगसमाज' की स्थापना हुई। ब्राह्मससमाज के साथ-साथ सामु- 
दागिक प्रार्थना आयी । सामुदायिक प्रार्थना में कोई मूर्ति नहीं रहती थी, न कोई 
देवता। वहाँ पुरानो के लिए कोई स्थान नहीं था। ये लोग इन प्रार्थनाओ और मत्रो 
के लिए उपनिषदों और वेदो का आधार लिया करते थे। 

पजाव में इसी समय एक दिव समाज स्थापित हुआ, लेकिन वह इस देश में पत्तपा 


नहीं । 
ब्राह्मसमाज की तरह का ही उघर वम्वई में, जिसमें सिघ से लेकर कर्नाटक तक 


शामिल था, वहाँ के पारसी, गुजराती, मराठी और सिंधी नेताओं ने मिलकर १८६७ 
में 'प्रार्थना-समाज' की स्थापना की । इसमें रानडे, चंदावरकर और आगरकर प्रमुख 
थे। इसे हम राजा राममोहन राय के द्राह्मसमाज' का ही एक सस्करण कह सकते 
हैं। सिद्धान्त वे ही थे, पूजा-पद्धति, उपासना-पद्धति, प्रार्थना-पद्धति भी वही थी । 
इन लोगो ने जो मुख्य काम किया, वह यह कि इन्होने लोगो को ईसाई बनने से बचाया, 
आवुनिकता का स्वीकार किया और भारतवर्ष में स्वाभिमानशून्यता की जो एक लहर 
आयी थी, उसे एक अश में कम किया और पुनरुज्जीवन की ओर उसे मोडा । 
अंग्रेजों का अन्धानुकरण 

इन सवमें मनुकरण का अश अधिक था। “अनुकरण करो, धामिक-सास्कृतिक 
अनुकरण करो, तब यहाँ अर्वाचीनता और आधुनिकता आयेगी ।” इस अनुकरण का 
हमारी राजनीति पर और राजनैतिक आन्दोलनो पर भी बहुत प्रभाव पडा। सभी 
जानते है कि एलन ओक्टेवियन ह्मूम' कांग्रेस का जनक कहलाता है। यह भग्रेज 
सिविल सर्विस में था। कांग्रेस के पहले अव्यक्ष उमेशचन्द्र बनर्जी का उनके जीवनी- 
लेखक ने जो वर्णन किया है, उसमें कहा है कि "एक-एक इच वह अग्रेज बन गये थे 
यानी सिगार भी जब सुलगाते थे, तो अग्रेजो की तरह । भाषणों में हाथ का अभिनय 
करते थे, तो वह भी अग्रेजो की तरह ।” इस तरह वह अग्रेजी चाल-छाल और तौर- 
तरीके का अनुकरण करने में सफल हो गये थे । 

इस तरह चाहे हमारा शिक्षण का क्षेत्र हो, चाहे राजनीति का, सभी क्षेत्रो में 
अनुकरण का दौर भाया | जब यह दौर बहुत बढने लगा, तव एक दूसरी तरह की 
भ्रवृत्ति हमारे देश में शुरू हुई । 
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सेयद अहमद खाँ 

शिक्षण के क्षेत्र मे सैयद अहमद खाँ आगे जआाये। इन्हे भारतवर्ष के आधुनिक 
मुसलिम-जीवन का जनक' कहा जाता है। ये अलीगढ़ के मुसलिम-विश्वविद्यालय के 
सस्यापक और मुसलिम शिक्षण-परिषद्‌ के सयोजक थे। इन्होंने २८ दिसम्बर १८८६ 
तथा १६ मार्च १८८८ को दो महत्त्वपूर्ण भाषण किये। इन्होने दो साल तक इसलिए 
काफी आन्दोलन किया कि मुसलमानो में अंग्रेजी शिक्षण शुरू हो। उनका कहना था 
कि अग्रेजी शिक्षण लेकर हिन्दू तो आगे वढने लगे है, मुसलमान पिछुड गये हैं। इसलिए 
मुसलमानों को हिन्दुओ की कतार में लाने के लिए मुसलमानों में अग्रेजी शिक्षण का 
आरमस्म हुआ | हमारे देश में लौकिक स्तर पर अन्तर्प्रान्तीय जीवन का आरम्भ अग्रेजी 
भाषा से हुआ । अग्रेजों के आने से पहले भारतवर्ष का नागरिक” नाम का कोई प्राणी 
दुनिया में नही था | सर विलियम हंटर ने यह शब्द पहले प्रयुकतत किया । ली वानेर 
ने हिन्दुस्तान का नागरिक' नाम की पुस्तक सबसे पहले लिखी । समूचे भारतवर्ष का भी 
एक नागरिक हो सकता है, इसका सकेत पहले उन्होनें किया। लेकिन अखिल मारत 
का नागरिक भारत की किस भाषा में हो, यह सवाल था। सस्क्ृत तो सामान्य 
नागरिक की माषा थी नही । 


पहला अखिल भारतीय आन्दोलन 

धर्म के प्रश्नो को लेकर, तीर्थक्षेत्रो की समस्याओ को लेकर, द्वैत, अद्वैत, विशिष्टा- 
ढँत जैसे सिद्धान्तों को लेकर तो इस देश में पहले अखिल भारतीय यात्राएँ हुईं थी, लेकिन 
किसी लौकिक प्रश्न को लेकर, अखिल भारतीय यात्रा सबसे पहले १८७१ में हुई और 
वह सुरेन्द्रनाथ वनर्जी ने की । समस्या थी कि सिविल सविस में आज यहाँ बीस साल 
का ही तरुण लिया जाता है, वहाँ उसकी उम्र वढाकर तेईस साल कर दी जाय, क्योकि 
हमारे यहाँ लड़के कुछ देर से पास होते है। यह अखिल भारतीय समस्या थी और इसे 
लेकर उनका सबसे पहला अखिल भारतीय दौरा हुआ, जिसमे उन्होने अग्रेजी भाषा 
का ही माध्यम रखा था। यहाँ से अन्तर्प्रान्तीय स्तर पर हमारी राष्ट्रीय जाग्रति का 
आरम्म होता है। इससे पहले अन्तर्प्रान्तीय स्तर पर अखिल भारत में लोगो को जाग्रत 
करने का प्रयास और किसीने नही किया था। 

राजा राममोहन राय ने अपने समाज में जो काम किया, वही काम मुसलिम- 
समाज में करने के लिए सैयद अहमद खाँ ने अलीगढ़ में कॉलेज की स्थापना की । वही 
आगे चलकर मुसलिम युनिवर्सिटी हुईं । 

कांग्रेस की स्थापना 
सन्‌ १८५७ से लेकर१८९० तक देश में वहुत-सी ससस्‍्थाएँ कायम हुई और अखिल 
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भारतीय आन्दोलन के प्रयास हुए। इसी वक्‍त वासुदेव बछ॒वत फडके और दूसरे लोगों 
ने समस्त्र क्राति के भी प्रयास किये। इस बीच यहाँ के पढें-लिखें लोगो को यह आव- 
श्यकता प्रतीत हुई कि राजनंतिक आत्दोलन में ते आधुनिकता का प्रवेश होना 
चाहिए | हमे यहाँ पर अग्नेजो के नमने का स्व॒राज्य चाहिए। इस्लैण्ड में, फ्रास की 
राज्य-क्ाति के बाद फ्रास में और अमेरिका में जिस प्रकार का स्वराज्य आया और जिस 
प्रकार के स्व॒राज्य का प्रयास इटली में मैजिनी ने किया, वैसा ही स्वराज्य हमें भी 
चाहिए। उन दिनों यहाँ पर 'मैजिनी' का साहित्य वहुत पढा जाता था और इग्लिश 
साहित्यिको का हमारे विचारो पर जैसा प्रभाव पडा, वैसा ही मैजिनी का सी हम पर 
बहुत प्रभाव पडा । इन देशो के इतिहास से यहाँ पर एक आकाक्षा पैदा हुई कि ऐसा 
ही स्व॒राज्य हमारे देश में स्थापित हो। इसी उद्देश्य से १८८५ में लोगों ने 
काग्रेस' की स्थापना की । 

सशस्त्र क्राति की चेष्टा में, वासुदेव वक्ववत फडके की चेष्टा को यदि छोड़ दिया 
जाय, तो जनता का राज्य स्थापित करने की चेष्टा किसीने की ही नहीं थी । पिछुले 
सभी आन्दोलन धामिक और सास्कृतिक पुनरुज्जीवन के आन्दोलन थे। उनमें आधु- 
मिकता का प्रवेश सबसे पहले राजा राममोहन राय ने कराया । 

राष्ट्रीय अहंत्तावाद 

इसके वाद लोगो को कुछ ऐसा महसूस होने लगा कि हमारे देश में जो कुछ 
है, वैसा दुनिया मे और कही नही है। भगवान्‌ ने मारतवर्ष को ही अपनी सबसे पवित्र 
भमि माना है। दुर्लभ भारते जन्म, मालुष्यं तन्न दुर्लमम / अर्थात्‌ भारतवर्ष में 
तो जन्म पाना ही दुलंभ है और फिर यहाँ मनुष्य वनकर आना तो और भी दुलंभ है 
इस प्रकार की राष्ट्रीय दुरभिमान की एक भावना इस देश में फैल रही थी। तब 
राजा राममोहन राय आये । उनके भाने के बाद अग्रेजो के अनुकरण की एक लहर 
दौड गयी---अग्रेजो की तरह खाओो, अग्रेजो की तरह पियो, अग्रेजो की तरह रहो, 
अग्रेजो की तरह नाचो !' 

आये-समाज की स्थापना 

इसका प्रतिकार करने के लिए स्वामी दयानन्द सरस्वती ने १८७६ में आये- 
समाज की स्थापना वम्बई में की । अब घडी का लोलक ही बिलकुल दूसरी तरफ 
चला गया। कहने लगे कि ऐसी कोई चीज ही नही है, जो भारतवर्ष में नही है। 
विज्ञान भी हमारे यहाँ घा और आज भी है। तुम्हारे यहाँ पश्चिम में है ही कया, 
जो भारतवर्प में नही था ? हमारे यहाँ सब-कुछ है और जमंनी, इग्लैण्ड और फ्रास 
आदि ने जो कुछ उन्नति की है, उसका कारण तो हमारे वेद और पुराण हैं। उन्हीमे 
मे बातें सीख-सीखकर उन्होने यह प्रगति की है। अर्थात्‌ फिर से राष्ट्रीय महंतानाद' 
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की एक लहर पैदा हुई । विज्ञान यहाँ था, सस्कृति यही से दुनियाभर में गयी, साहित्य 
यही सबसे पहले पैदा हुआ और मनृष्य ने भारतवर्ष में ही सबसे पहले बोलना शुरू 
किया । इस तरह से राष्ट्रीय स्वाभिमान जायूत करने के लिए १८७६ में एक दूसरा 
आन्दोलन शुरू हो गया और उसकी प्रधान भाषा हिन्दी हुई, सस्कृत नहीं ) स्वामी 
दयानन्द सरस्वती ने अपने आर्य-समाज' की मुख्य मापा हिन्दी मानती । 
शियासाफिकल सोसाइटी 
अव एक ऐसे आन्दोलन की आवश्यकता इस देश में फिर से हुई, जो हमारे स्वाभिमान 
को जागृत रखते हुए आवुनिकता का इस देश में विकास कर सके । तो स्वामी 
दयानन्द सरस्वती ने १८७९ में अमेरिका से थियासाफिकल सोसाइटी को इस देश में 
बुलाया । थियासाफिकल सोसाइटी की स्थापना १७ नवम्वर १८७५ के दिल न्यूयाके 
(अमेरिका) में हुईं। १८७९ की १६ फरवरी को स्वामी दयातन्द के निमत्रण पर 
यियासाफिकल सोसाइटी भारत में आयी । वाद में तो फिर उसका और आर्य-समाज 
का वहुत झगडा हुआ ) लेकिन उसे इस देश में बुलाने का श्रेय स्वामी दयानन्‍्द सर- 
स्वती को है । उसने यह वतलाया कि धर्म की दृष्टि से मारतवर्ष सारी दुनिया का गुरु 
है। सारे धर्मों के जो अच्छे तत्त्व ह, उनका सम्रह हो सकता है, अध्ययन हो सकता है 
और धर्म के सारे अच्छे तत्त्वो का सम्रह और अध्ययन करके मनुष्य अपने को अच्छा 
आध्यात्मिक पुरुष वना सकता है। यियासाफिकल सोसाइटी ने यह सिखाने के साथ- 
साथ थोडा-बहुत्त राष्ट्रीय स्वाभिमान भी जागृत किया कि हिन्दू लोगो की पद्धति में 
कोई बुराई नही है। सनातन हिन्दू-घर्म की पुस्तके थियासाफिकल कॉलेजों में चलायी । 
मैं वचपन में कमी-कमी उत पुस्तकों में पढ़ता था कि रेशम का वस्त्र पहनकर भोजन 
करने से विजली पैदा होती है, इसलिए पाचन-क्रिया में मदद पहुँचती है। इस प्रकार 
कुछ वैज्ञानिकता लाने की कोशिश की गयी और यहाँ की वहुत-सी बातो का समर्थन 
करने की कोशिश हुई । लेकिन उसमें मुख्य जो बात थी, वहयह कि आधुनिक सस्क्ृति 
और पौराणिक संस्कृति में जो विरोध था, उस विरोध को कम करने के लिए पहले 
यह मूमिका उन लोगों ने बाँधी कि इस देश में जितने घमम है, उन सारे घर्मों का 
अध्ययन हो सकता है और उनका इस देश में सह-अवस्थान भी हो सकता है। समत्वय 
तक तो वह नही आये, लेकिन सारे धर्म साथ-साथ यहाँ रह सकते है, और सबका 
साथ-साथ अध्ययन भी हो सकता है--थियासाफिकल सोसाइटी हमारे विचारों को 
यहाँ तक ले आयी । 
रामकृष्णदेव परमहंस 
* इसी दरमियान १७ फरवरी १८३६ को गदाघर चट्टोपाध्याय का जन्म हुआ 
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और वे आगे चलकर रामकृष्ण परमहस देव के नाम से प्रसिद्ध हुए। उन्होने दो वार्ते 
इस देश को दी । एक तो काली की उपासना और दूसरी, सव धर्मों का सामजस्य । 

काली की उपासना को लोगो ने आगे चलकर मातृमूमि की उपासना में बदल 
दिया | 

त्वमेव दुर्गा दक्षप्रहरणधारिणी । 

यह कोई रामकृष्ण परमहस की काली नही थी, वह तो हमारी काली थी, जो 
अग्नेजो को मारते के लिए दौडी थी। काली की उपासना को हमने मातृभूमि की 
उपासना में परिणत कर दिया । वगाल के कई सशस्त्र क्रान्तिकारी अपने-आपको 
काली माता के पुत्र कहलाते थे। उनके एक हाथ में रहता था बम और दूसरे हाथ 
में भगवद्गीता | उस समय जिन अग्रेजो ने पुस्तक लिखी, उन्होंने बहुत घवडाकर 
लिखा है कि 'मगवद्गीता बहुत मयकर पुस्तक है। इसने सिखाया है कि दूसरो को 
मारने से पाप नही लगता । अर्जुन को भगवान्‌ ने यह सिखाया है कि अनासकितिपूर्वक 
खूब किया जा सकता है ।' उस समय नेविन्सन, चिरोल आदि जितने भी लेखक हुए, 
उन सबने इस बात पर जोर दिया कि यह काली की उपासना है, मातृपूजा है, इसमे 
से सशस्त्र क्रान्ति की चेष्टा पैदा हुई है और रामकृष्ण देव परमहस उसके कारण है 
लेकिन यह आशक्षेप निराघार है । 

रामकृष्ण परमहस देव ने इस देश में सास्कृतिक और धामिक सामजस्य का सबसे 
बडा कदम उठाया । उन्होने अपने जीवन में समी धर्मों के कर्मकाण्ड का भी अनुष्ठान 
किया, केवल सिद्धान्तो का ही नहीं। सारे धर्मों के कर्मकाण्ड का प्रत्यक्ष आचरण 
करने के वाद उन्होने यह सिद्ध किया कि सारे धर्म भगवान्‌ की ओर ही ले जानेवाले 
हुँ । यह सबसे बडी बात रामकृष्ण परमहंस ने की । इस विमूतति ने अपने जीवन मे 
सारे धर्मो की सत्यता सिद्ध कर दी । 


स्वामी विवेकानन्द 


रामक्ृष्ण देव परमहस के साथ स्वामी विवेकानन्द भी आये, जिन्हें रो्भा रोला 
ने हि्दू-धर्म का नेपोलियन! कहा । इन्होने एक तरह से हिन्दू-धर्म की दिग्विजय 
करायी और इस देश में चारो ओर स्वाभिमान की एक लहर पैदा की ! विवेकानन्द 
ने १८९७ में 'रामकझंण्ण मिशन' की स्थापना की । रामकृष्ण देव परमहस ने सामजस्य 
का जो कार्य किया, उसका परिणाम सारे क्षेत्रों में हुआ। ब्राह्म-समाज में देवेच्रनाथ 
अकूर के वाद पुनरुण्जीवन की प्रवृत्ति में अन्तर पडता गया, राष्ट्रीयता का विकास 
होता गया और रवीद्धनाथ ठाकुर के काव्यो में और उस जमाने के साहित्य में एक 
तये भारतवर्ष का दर्शन लोगो को होने लगा । 


श्र सर्वोदिय-दर्शन 


राजनीतिक आन्दोलनों का जन्म 


इस तरफ तो ये प्रवृत्तियाँ चली और उधर राजनीति में लोगो ने यह देखा 
कि घार्मिक और सास्क्ृतिक पुनरुज्जीवन में आधुनिकता के स्वागत की जो लहर 
दौडी थी, उसके कारण अग्नेजी राज्य के खिलाफ कोई प्रखर आन्दोलन नहीं चल 
रहा था । लोग इसका कारण खोजने लगें। इस बीच भहाराष्ट्र में वाक्क गगाघर 
तिलक पैदा हुए और उधर वगाल में विपिनचन्द्र पाल, अरविन्द घोष और ब्रह्मवान्धव 
उपाध्याय जैसे लोग पैदा हुए। उस समय इस देश में कोई भी राजनीतिक काम घम्मे 
के नाम पर ही किया जा सकता था। भग्रेज-सरकार को घाभिक कत्यो पर कोई 
आपत्ति नही थी। गणेशोत्सव हो, सत्यतारायण की पूजा हो, उसके लिए घाभिक 
स्वातत््य था। लोकमान्य तिलक ने १८९३ और १८९४ में गणेश-उत्सव जैसा घारमिक 
और शिवाजी-उत्सव जैसा ऐतिहासिक उत्सव शुरू कर दिया। लेकिन इसी बीच 
हिन्दू और मुसलमानों के दगे हुए । लोगो ने कहा कि तिलक के उत्सवों के कारण 
ये उबद्रव हुए। 


उस समय एक वात और थी और वह यह कि अग्रेजो को कोसना होता, तो मुसल- 
मान को सामने रखना होता था । यानी यह कहना हो कि अग्नेज बडे दुष्ट और अत्या- 
चारी राजा है, तो औरगजेब को लेकर नाटक लिखा जाता था और औरंगजेब के खिलाफ 
कविता लिखी जाती थी । पर असल में उसमें मुसलमानों के विरोध का उद्देश्य नही 
होता था। अग्रेज समझते थे कि इसका इशारा हमारी तरफ है, लेकित वे होशियार 
थे। मुसलमानों से कहते थे कि ये लोग तुम्हारे खिलाफ नाटक लिखते है, हमारे खिलाफ 
नही। इस प्रकार बहकाने से हिन्दू-मुसलमानो के कुछ दगे हो गये और यह कहा गया 
कि इसके लिए लोकमान्य तिलक जिम्मेवार है। 


नवराष्ट्रवाद 


लोकमान्य तिलक और वगाल के नवराष्ट्रवादियों ने एक बात पर जोर दिया । 
उन्होन कहा कि राजा राममोहन राय की परपरा के ये जो पुराने लोग है, “यें लोग 
उत्कठ देशभक्त ह, लेकिन इनकी राष्ट्रीयता ही अराप्ट्रीय है ।” “क्यो ?” इसलिए 
कि “हिन्दुस्तान यदि नकली इग्लिस्तान वन जाता है, तो वह हमारे किसीके काम 
का नही है।” इसी उद्देश्य से अरविन्द घोष ने उस वक्‍त इंडियन रेनेसा नामक 
पुस्तक लिखी और ब्रह्मवाघव उपाध्याय, विपिनचन्द्र पाल आदि ने अखवबारो में और 
पुस्तको में नवराष्ट्रवाद का प्रतिपादन शुरू कर दिया । 


राष्ट्रीय आन्दोलन का इतिहास र्रडे 


यह नवराष्ट्रवाद इस देश में तीन बातो को लेकर आया : 

१. स्वदेशी, 

२ राष्ट्रीय शिक्षण और 

३ वहिप्कार। 

स्वदेशी अग्रेजो के खिलाफ थी। उस वक्‍त स्वदेशी का यह अर्थ नही था कि किसी 
विदेश का हम कोई माल न लें । स्वदेशी का इतना ही अथे था कि इस्लैग्ड का माल 
न खरीदा जाय । 

“स्वराज्य' दब्द की घोषणा 

इन लोगो को सबसे वड़ा समर्थन दादामाई बवरोजी का मिला। दादाभाई 
नवरोजी ने काग्रेस के दो अधिवेशनो में दो बहुत वडी बातें कही । १८८६ मे जो दूसरी 
काग्रेस कलकत्ता में हुई, उसमे उन्होंने पहली वार यह कहा कि यह कांग्रेस सामाजिक 
नही है, यह धामिक नही है, यह साम्प्रदायिक नही है, यह जातीय नही है, यह कांग्रेस 
अखिल भारतीय कांग्रेस है और इसका सम्बन्ध सिर्फ राजनैतिक समस्याओं से रहेगा | 
उन्ही दादामाई ने १९०६ में कलकत्ता-काग्रेस में स्व॒राज्य' शब्द की घोषणा कर दी । 
इससे उस समय कुछ शोर हुआ और नवराप्ट्रवाद के लिए एक भूमिका बती । 

देश के प्रथम 'लोकमारन्यं 

नवराष्ट्रवादियो के प्रमुख नेता तो लोकमान्य तिलक हुए, जो इस देश के प्रथम लोक- 
मान्य! इसलिए हुए कि वे जनता के सर्वप्रथम नेता थे। उस समय सशस्त्र क्वान्ति लोक- 
व्यापी नही हो सकती थी और वैधानिक आन्दोलन लोक-सुलम और लोक-सगठन की 
प्रतिकारात्मक प्रणाली का नही हो सकता था। तिलक ने ऐसे लोक-सुलभ और 
लोक-सगठनात्मक प्रतिकार के मार्ग का आविष्कार किया। उन्होने बहिप्कार, 
बायकॉट', के रूप में निःशस्त्र प्रतिकार की ओर एक कदम, और शायद पहला कदम, 
बढाया। उन्होंने कहा कि हम समय आने पर टैक्स (कर) नही देंगे और मौका आया 
तो कानून को भी नही मानेंगे । विपिन पाल ने कहा कि हम अग्रेजों की नौकरी करने 
से भी इनकार कर देगे और उनकी भेमो को घर में खुद काम करना पडेगा। इस 
तरह बहिष्कार की इस प्रक्रिया की व्याप्ति सामाजिक वहिष्कार तक हो गयी । तिलक, 
विपिन पाल आदि ने जनता को निःशस्त्र भ्रतिकार की शिक्षा दी। व्यापक जन-सपर्क 
का भी आरम्म हुआ। वारिसाल के अश्विनीकुमार दत्त ने १८८७ में किसी एक 
प्रश्न को लेकर ५००० किसानो के हस्ताक्षर एकत्र किये थ। परन्तु जनता में प्रत्यक्ष 
नि शस्त्र प्रतिकार की क्षमता पैदा करने की चेष्ड तवराष्ट्रवादियो ने ही की। इसके 
तीन द्रष्टा वगाल में हुए--विपिन पाल, अरविन्द घोष और ब्रह्मवान्यव उपाध्याय। 
वेलेन्टाइन चिरोल ने लिखा था कि भारत में असतोष का यदि कोई जनक है, तो वह 
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वचित्पावन ब्राह्मण वाल गगाघर तिलक है। 'लोकमान्य' की लोकमास्यता का आधार 
है, उनका नि शस्त्र पराक्रम । उनके व्यवितत्व और जीवन ने जनता को नि शस्त्र 
अतिकार की दीक्षा दी । 


स्वदेशी और बहिष्कार 


प्रत्यक्ष राष्ट्रीय आन्दोलन का आरम्भ बग-विच्छेद के बाद हुआ । उस समय 
राषप्ट्रवादियों नें मी और सरकार ने भी, मुसलमानों को मपने में शामिल करने की 
चेष्टा की । इस समय की सबसे बडी घटना 'स्वदेशी और बहिष्कार आन्दोलन थी । 
सरन्तु लोगो के मन में भावना यह थी कि हमारे पास व तो कोई शस्त्र-शक्ति है, और 
न अन्य ही कोई शक्ति है, इसलिए ये सारे आन्दोलन करने पडते हैं। 


'कामागाठामारू' प्रकरण 


सन्‌ १९०८ में तिलक जेल चले गये और इधर देश के विभिन्न भागो में शस्त्र- 
प्रयोग में विश्वास करनेवालो का दौर-दौरा बढा । उनमें कई आतकवादी थे। 
कई प्रतिभाशाली वीर और महाप्रतापी नेता थें---स्लावरकर, अरविन्द, श्यामजी 
कृष्ण वर्मा, लाला हरदयाल और राजा महेन्द्र प्रताप आदि । इन लोगो की कोशिश 
लगातार १९१४ तक चलती रही ! विश्वयुद्ध छिड जाने पर १९१५ में इसका परि- 
पाक होने वाला था । सशस्त्र बयावत की तारीख मुकरेर कर दी । फलाँ दिन अग्नेजो 
के राज्य को उखाडकर फेंक देंगे, ऐसा सशस्त्र क्रातिकारियों ने तय किया था, लेकिन 
सरकार को पता चल गया था । लाला हरदयाल गौर गुरुदित सिंह आदि के प्रयत्नो 
से बहुत से क्रातिकारी अमेरिका से एक चीनी या जापानी जहाज में वैठकर आये थे 
और ये लोग यहाँ पर बलवा करना चाहते थे | यह 'कामागाटामारू' से प्रसिद्ध बहुत 
महत्त्वपूर्ण सशस्त्र प्रयत्त हुआ । पर इसका स्फोट समय पर नही हो सका। 

होमरूल आन्दोलन 


इस बीच १९१४ में लोकमान्य जेल से छुटकर आये । उसके वाद शीघ्र 
ही अफ्रीका से गाधी आ गये । ये दोनो मिलकर काग्रेस मे मी आलने-जाने लगे । काग्रेस 
मे यह आकाक्षा पैदा हुई कि अब तक की काग्रेस-नीति में परिवर्तेत किया जाय । इस 
चीच डॉक्टर एनी वेसेन्ट का होमरूल-आन्दोलन शुरू हो गया । इस समय मुहम्मद 
अली जिना और काग्रेस के लोगो ने यह कोशिश की कि हिन्दू-मुसलमानों की एकता 
हो और इन दोनो की ओर से सयुकत माँग की जाय | मुसल्रिम-लीग की स्थापना तो 
ही चुकी थी, पर हिन्दू-सभा की स्थापना तब तक नही हुई थी । लोकमात्य तिज्ञक ने 
बग्रेजो से कहा कि “तुम मुसलमानों को ही राज्य देकर चले जाओ, लेकिन यहाँ से 
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चले तो जाओ ।” हिन्दूअनुसलमानों की एकता की योजना १९१६ की लखनऊ की 


कामग्रेस में आयी । वहाँ वह स्वीकृत भी हुई | तव से इस देश की राजनीति में गाधी 
का प्रवेश हुआ । 


गांधी द्वारा राजनीति में धर्म का प्रवेश 

गाधी एक अनोखा व्यक्ति था। इसकी सारी बातें अनोखी थी। यहाँ की राज- 
नीति में आते ही यह कुछ विचित्र बातें करने लगा, तो लोगो ने कहा कि “यह तो धर्म 
की बात राजनीति में लाता है। ऐसा आदमी किस काम का ?” उसने इस देश में 
आकर हिन्दू-मुस॒लिम एकता को 'सर्वधर्म समभाव! के अधिष्शन पर खडा करने की 
कोशिश की । यानी आध्यात्मिक क्षेत्र में रामकृष्ण देव परमहस ने जो प्रयास अपने जीवन 
में किया था, बह प्रयास राजनैतिक क्षेत्र में और इस देश के स्व॒राज्य के आन्दोलन के 
क्षेत्र मे, गाथी ने करने की कोशिश की--साल्कृतिक समन्वय और घमंसभन्वय, अर्थात्‌ 
सारे सम्प्रदायो, धर्मों और सारी ससस्‍्कृतियों का समन्वय ! सास्कृतिक समन्वय 
का वाहन वनी हिन्दी भाषा और सर्व-बर्म -समन्‍्वय का प्रतीक बनी हिन्दू-मुसलमानों 
की एकता । उस वक्‍त गावी ने इस देश के सभी सम्प्रदायो का समन्वय करने और 
उनमें सामजत्य स्थापित करने की कोशिश की । एक ओर से यह चेप्टा की और 
दूमरी ओर से राष्ट्रीय शिक्षण को वुनियादी तालीम का शास्त्रशुद्ध स्वरूप देने की चेप्टा 
की, जो बाद में नयी तालीम' के रूप में विकसित हुई। स्वदेशी को खादी और ग्रामो- 
दयोगो का शास्तरशुद्ध और आरमीकरण की ओर ले जानेवाला स्वरूप दिया। 

सत्याग्रह और असहयोग 
गायी का सबसे बडा काम यह हुआ कि नि शस्त्र प्रतिकार की प्रगति और परिणति 


सत्याग्रह के अस्त्र मे हुई, जो एक जागतिक अस्त्र हो सकता था। गाघी ने इस प्रकार 
की दीक्षा यहाँ के लोगो को दी और नये-तयें उपक्रम किये। 


बगान में स्वदेशी-आन्दोलन के समय उपवास का प्रवेश तो राष्ट्रीय जीवन में 
हो गया था, लेकिन उपवास को एक प्रतिकार का अस्त्र गाधी ने वना दिया। स्थान- 
स्थान पर भूख-हडतालें होने लगी । यहाँ तक कि सासान्य झगडों पर कांग्रेसकर्मियो 
के दफ्तरो में मूख-हडताले होने लगी । हडताल अभी तक दूसरे देशो में केवल मजदूरी 
का अस्त था, पर यहाँ आगे चलकर असहयोग में इसका विकास हुआ। लडको से 
कहा, स्कूल छोड़ दो”, वकीलो से कहा, “अदालतें छोड दो।” विपिन पाल की 
परिभाषा में यह सव वैराग्य' था और वैराग्य' की उसने शास्त्रीय व्याख्या की है। 
वह कहता है कि “वैराग्य का अर्थ है--अनात्मा से जो सुख मिलता है, वह छोडो | 
इसलिए अग्नेज सरकार से जितना सुख मिलता है, वह हमारा राष्ट्र जब छोडेगा, तब 
उसमें शक्ति आयेगी ।” 

१५ 
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बहुमत नहीं, सर्वमत की माँग 

गाघी ने सोचा कि इस देश में जब तक लोकशक्ति जाग्रत नहीं होगी, और केवल 
बहुमत नही, सर्वमत की ओर लोग जब तक नही जायेंगे, तव तक इस विचार का और 
इस देश के राष्ट्रीय आन्दोलन का पूरा विकास नही होगा । 

ऐसा नही है कि मै विनोवा की बातें सुनकर सर्वोदय की लोकनीति में 'बहमत' 
और 'सर्वत की वात गाधी के लिए लागू कर रहा हूँ । बात यह है कि जब लोकमान्य 
तिलक नही रहे, तव गाघी ने पहला मृत्युलेख लिखा कि “बहुमत के राज्य में लोकमान्य 
की जो निष्ठा थी, उसे देखकर कभी-कमी मैं काफी डर जाता था।” लोकमान्य ने 
बहुमत के राज्य का प्रतिपादन इसीलिए किया कि पार्लियामेंट की नीति इससे आगे 
नही गयी थी। लेकिन गांघी के सारे विचार उनके अपने विचार थे! इसलिए बहु- 
संख्या का राज्य वे नही चाहते थे। गांधी यह चाहते थे कि राज्य की व्यवस्था ऐसी 
हो, जिससे सर्व-सम्मति आ सके, सारे-के-सारे घर्म इसमें आयें, अल्पसंख्यक लोग भी 
उसमें आयें, हरिजनों का, अस्पृध्मों का समावेश भी उसमें हो सके । अस्पृश्यता- 
निवारण को भी उन्हीने अपनी राजनीति का ही एक अंग वना लिया। 

आर्थिक कान्ति : भूदान-यज्ञ 

इस प्रकार घामिक पुनरुज्जीवन, समाज-सुघार और राजनैतिक आन्दोलन, 
तीनो का जिवेणी-सगम गाधी की विभूति में और गराधी के आन्दोलनों में हुआ | इस 
मुकाम पर हम लोगो को वे छोड गये ! उसके बाद इस देश में मूदान-यजञ्ञ का आन्दोलन 
शुरू हुआ, जिसे हम आज विनोवा के व्यक्तित्व के रूप मे देखते है । इसमे आध्यात्मिक, 
भैतिक और सास्कृतिक सभी सिद्धान्तो को विवोवा आथिक क्राति के लिए लागू कर 
रहे हैं। गाधी ने जिन सिद्धान्तो को राजनैतिक क्षेत्र मे लागू करने की चेप्टा की, 
जिनके लिए स्वदेशी और भ्रामोद्योगो का प्रतिपादन किया और अस्पृश्यता-निवारण 
जैसे मल्यो के लिए हमे झाड जैसे प्रतीक दिये, उन सारे मृल्यो को एक बुनियाद देने के 
लिए और उन्हें आर्थिक क्रान्ति के साथ जोडने के लिए विनोबा ने एक वये आन्दोलन 
का उपक्रम इस देश में किया, जिसे हम भूद्ान-यज्ञ-आन्दोलन कहते है। 

संस्कृतियों का एकीकरण 

विनोबा कहते है कि उपासना-मन्दिर सबके लिए हो। ऐसा न हो कि हिन्दू 
मात्र के लिए हिन्दूमात्र का उपासना-मन्दिर हो और मुसलमान मात्र के लिए मुसल- 
मानो का | भगवान्‌ सवके हैँ, तो जितने उपासना-मन्दिर है, वे सबके हो | ती्थे- 
क्षेत्र भी जितने है, वे सबके हो। यानी सर्वधर्म-समन्वय, या सामजस्य से भी हम अब ऊपर 
जाकर मानव-मभात्र के सारे घर्मों और सस्कृतियों के एकीकरण की ओर कदम बढा 
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रहे हैं। आज आशिक क्राति की समस्या के समाधान के लिए जो प्रक्रिया हम अपना 
रहे है, उस प्रक्रिया से ही उन्होंने इसका आरम्म कर दिया है। 

इस प्रकार हमने देखा कि हमारे राष्ट्रीय आन्दोलन का पहला पहलू था--आधु- 
निक सस्कृति का स्वागत और सत्कारसहित राष्ट्रीय पुनरुज्जीवन | राजा राममोहन 
राय इसके प्रतीक थे। इस समय ब्राह्मगसमाज और प्रार्थना-समाज की स्थापना हुई । 
उसके बाद एक तरह से राष्ट्रीय स्वाभिमान का युग आया । इस युग मे बहुत लोग 
आये, लेकिन उसके प्रमुख प्रतीक के रूप में स्वामी दयानन्द सरस्वती का, आर्य-समाज 
का, हम उल्लेख कर सकते है | लेकिन इस विरोध में से घडी का लोलक जब दूसरी 
ओर अर्थात्‌ राष्ट्रीय अहता की ओर बहुत झुक गया, तो फिर सामजस्य और विषेक 
के लिए किसी मध्यस्य आन्दोलन की जरूरत हुई। यह थियासॉफिकल सोसाइटी के 
रुप में आया | लेकिन 'थियासॉफिकल' शब्द ही ऐसा था, जिसे पढे-लिखे लोगो के 
सिवा कोई समझ नहीं सकता था । तब एक परम साधक ने, परमहस रामकृष्ण देव ने, 
अपने जीवन में भिन्न-भिन्न धर्मो के अनुष्ठान से उनकी एकता सिद्ध की। उन्होंने यह 
जो एकता अपने जीवन में सिद्ध की, उसे राष्ट्रीय जीवन में सिद्ध करने का प्रयास गाधी 
ने किया, और उसके आधार पर साम्प्रदायिक एकता की, सर्वधर्म-समन्वय की, नीव 
इस देश में डाली । आज उन्ही सिद्धान्तो को आशिक क्षेत्र मे लागू करके विनोवा 
साम्प्रदायिक और घामिक सामजस्थ की बुनियाद डाल रहे है । उनका कहना है कि 
आशिक क्षेत्र मे भी वे ही आध्यात्मिक सिद्धान्त लागू किये जाने चाहिए, जिन सिद्धान्तो 
को गावीजी ने हमारे देश में पहली वार राजनैतिक क्षेत्र में लागू किया, क्योकि उस समय 
की समस्या ही राजवैतिक समस्या थी। गाघधी ने आर्थिक क्षेत्र में उपक्रम किया, लेकिन 
आर्थिक क्षेत्र मे क्रान्ति के लिए उन्हें समय नही मिला। अपने जमाने की समस्या उन्होने 
हल की और उनका अवतार-कार्य समाप्त हो गया। इसलिए वहाँ से यह घागा यहाँ 
आाया। 


निःशस्त्र प्रतिकार की दीक्षा 


उधर राजनैतिक क्षेत्र मे एक आन्दोलन चल रहा था, जिसे सविवानात्मक 
आन्दोलन कहते है, दूसरा सशस्त्र आन्दोलन चल रहा धा। जनता इनमें किसी 
प्रकार सीचा सहयोग नही दे सकती थी । जनता का पुरुपार्थ जाग्रत नही हो सकता था । 
इसलिए लोकमान्य तिलक ने, उनके साथियों ने, श्री अरविंद, विपिनचद्र पाल और 
लाला लाजपतराय ने मिलकर स्वदेशी, राष्ट्रीय शिक्षण और बहिष्कार के रूप मे जनता 
को नि शस्त्र ्रतिकार की दीक्षा दी और गावी ने उसे असहयोग, कानृत-मग और 
सत्याग्रह के रुप में शुद्ध वैज्ञानिक स्वरूप दिया। सत्याग्रह सहयोगात्मक प्रतिकार 


२२८ सर्वोदय-दर्शन 


है। इसलिए वह वैज्ञानिक और नैतिक दोनो है। इससे आगे सहयोगात्मक प्रतिकार 
करा विकास करने के लिए हम आशिक क्षेत्र में क्रान्ति में सहयोग की प्रक्रिया से कहाँ 
तक काम ले सकते है, यह आकाक्षा हमारे देश में पैदा हुई और वर्ग-निराकरण की 
प्रक्रिया में सहयोगात्मक क्रान्ति कैसे हो सकती है, इसकी कोशिश शुरू हो गयी। 
जवाहरलालजी ने इसे 'सम्पत्तिमानों के सहयोग से क्रान्ति' कहा ! ऐसी क्रान्ति दुनिया 
में कभी सुनी नहीं गयी थी । 


राजनीति और अर्थनीति में अहिंसा 


इस तरह इस देश में दो प्रकार के प्रयास हुए । एक तो सास्क्ृतिक पुनर्जीवन और 
समन्वय के और दूसरे राजनैतिक और आधिक क्राति के । इनमे सामजस्य लाकर नैतिक 
मूज्यो का राजनैतिक क्षेत्र मै गोखले ने प्रयोग किया था। उनके लिए कहा गया है कि 
थे राजनीति में पहले सज्जन व्यक्त हूँ ।/ क्यों ? इसलिए कि 'ये राजनीति में आध्या- 
त्मिकता लाना चाहते है ।' गाघीजी ने इस प्रयत्व को आगे बढाया और सामाजिक, 
राजनीतिक और आर्थिक जीवन मे अहिंसा का प्रवेश कराया। अब अध्यात्म को 
विज्ञान के साथ जोडने का प्रयत्न आज विनोबा का चल रहा है [# ७ 


रझ..्-+++++++ 
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5 में 
भू-दान-यज्ञ नख-दरषण में 50:35. 

भूमि-वान किसलिए है ? 

१. क्ृृषि-प्रधान देश में समाज-परिवर्तत का आरमभम जमीन की व्यवस्था के 
परिवर्तन से होता है । 

२. आज जमाने का जैसा रुख़ है, उससे यह साफ है कि दुनियामर में आगे की 
शर्य-रचना अन्न-प्रघान और कृपि-प्रधान होनेवाली है । 

३ जमीन केवल अन्न-उत्पादन का साधन नही है जमीन वसुघरा भी है। सारी 
खदानें जमीन में है, कच्चा माल और ईंघन आदि चीजे भी जमीन से ही मिलती है । 

इसलिए क्रान्ति का आरम्भ जमीन से होगा । पहली वात, देश क्ृपि-प्रवान है। 
दूसरी बात्त, जमाने का रुख कृपि-प्रधान अथे-स्वगा की ओर है। तीसरी वात, भूमि 
चसुबरा है। इसलिए हमने भूमि से आरम्म किया । 

वया हम एक से मालकियत लेकर दूसरे को मालकियत देना चाहते हूँ ? 

विलकुल नही । हम मालकियत की वुनियादों को और उत्पादक की भूमिका 
को बदल देना चाहते हूँ । 

इसके लिए पहला कदम यह है कि हम उत्पादन के साधन उत्पादक के कब्जे में 
दे देना चाहते हैं। जोतनेवाले के कब्जे में जमीन हो, गैर-जोतनेवाले के कब्जे मे 
जमीन न हो। उत्पादक की मालकियत की स्थापना हो अनुत्पादक की भालकियत का 
निराकरण हो । और अन्त में मालकियत का ही निराकरण हो । उत्पादन के साधन 
पर मालकियत किसीकी न रहे । 

मालकियत की बुनियाद बदलने का अर्थ है--अनुत्पादक की मालकियत का निराकरण, 

उत्पादक की मालिकी की स्थापना । उत्पादक की मूमिका बदलने का मतलब यह 
है कि उत्पादक भी अपने को उत्पादन के साथनो का मालिक नहीं भानेगा, उनका 
समाजीकरण होगा । आरम्म होगा भूमिदान से और परिसमाप्ति होगी ग्रामदान और 
ग्राभीकरण से 


सम्पत्ति दान किसलिए ? 
सम्पत्ति-दाव है--पग्रह के निराकरण के लिए, जीविका के शुद्धीकरण के लिए 


3, 


और अनुत्मादक व्यवसायों के विराकरण के लिए। 
१. सम्रह का विसर्जन, 
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२. जीविका का शुद्धीकरण, और 

३ अतनुत्पादक व्यवसतायों का निराकरण । 

सपत्ति-दान केत्रल इश्नलिए नही है कि एक करोड में से आपने हमें पचास लाख 
दे दिये और हमने पचास लाख रख लिपे। इसका मतलब सम्पत्ति-दान नही है। 
सम्पत्ति-दाव में आपका यह सकलप है कि जो रोजगार मै कर रहा हूँ, उस रोजगार का 
समाज से निराकरण चाहता हूँ । इस रोजगार में यदि मुझे गलत काम करने पडते हैं, तो 
उन्हें कम करता चला जाऊँगा। जीविका का शुद्धीकरण और सग्रह का विसर्जन उसका 
अर्थ है। ' विनोवा को छठ हिस्सा भी देता चला जाऊँगा और सम्पत्ति भी बढाता 
चला जाऊँगा', यह नही होगा । सम्रह का विसर्जेत और अनुत्पादक व्यवसायों का 
निराकरण करना होगा । 

अनुत्पादक व्यवस।य कितने प्रकार के हूँ ? 
अ--[ १ ) व्याज पर चलनेवाले, 

(२ ) किराये पर चलनेवाले, 

( ३ ) ठीकेदारी-दलाली पर चलनेवाले । 
आ- ( १ ) मनुष्यों के गुताहो पर चलनेवाले, 

( २ ) मनुष्यों की बीमारियों पर चलनेवाले, और 

( ३ ) मनुष्यों के व्यसनो पर चलनेवाले। 

इन छह प्रकार के अवृत्पादक व्यवस्तायों का हम निराकरण करना चाहते है । 
यह सम्पत्ति-दान है ! 

शअम-दान किसलिए है ? 

मैतरे दो सिद्धान्त आपके सामने रखे हैं । जो लोग श्रम नही करते, वे लोग श्रम 
की प्रतिष्ठा की स्थापना के लिए श्रम-दान करे। जो लोग श्रम करते है, वे भी वाजार 
से श्रप्त को उठा लेने के लिए श्रम-दान करें। श्रम विनिमय की वस्तु न रहे, श्रम विक्रय 
की वस्तु न रहे। इपसलिए श्रम-दान हो। जिनके पास संपत्ति नहीं है और भूमि नही 
है, वे भी दाता बने । वे दीन म रहे। उनके पास भो देने के लिए है और सबसे बड़ी 
सपत्ति है, वह श्रम-सपत्ति है, जो उत्पादन का श्रवान साधन है। वह जिसके पास है, 
उसीका दान वह करे । इस तरह समाज में वे मी प्रतिष्ठित नागरिक हो जाते हैं । 

भूमिदन तलवार से क्यो नहीं ? 

तलवार से होगा तो तलवार की ही सत्ता होगी । 

भूदान कानून से क्‍यों नहीं ? 


भू-दान-यज्ञ नख-दर्यण में २३१ 


हमें लोगो को शातिपरायण तो वनाना है, लेकिन मुकदमेवाज नही बनाना है। 
लोग सत्तासिमुख नहीं होगे । मुकदमेवाजी नहीं होनी चाहिए । दोनो दो वातें है । 
समाज में मुकदमेब्राजी कम हो और शाति-परायणता नाग्ररिको में वढे । इसलिए 
हम जितने सुधार करना चाहते है, वे कानून के विरोध में नहीं है, लेकिन कानून- 
निरपेक्ष हैं। तलवार का विरोध है, कानून का विरोध नही । 

प्रक्रि। कौन-सी हो ? 

क्वाति मे भी, त्याग में मी, सपत्ति के विसर्जन में भी नागरिकों का पारस्परिक 
सहयोग, यानी परस्पर समर्पण वाछनीय है । यह दान की प्रक्रिया कहलाती है। दान 
की प्रक्रिया एक दाता और दूसरा आदाता, यह हमारी भूमिका नही है। समी दानी, 
सभी लेनेवाले । इसलिए दान किसी व्यक्ति को नही होता, दान विनोवा को होता 
है, जिसे हम समाज का प्रतिनिधि मान लेते है । 

वितरण फंसे करें ? 

वितरण कोई व्यक्ति नहीं करता । दान के दिन से भूमि भूमिहीनों की हो 
जाती है। या तो वितरण मूमिहीनों के एकमंत से हो या फिर चिटूठी डालकर 
हो। वितरण एकमत से भूमिहोन करें। मूमिहीन एकमत से वितरण करते है, तो 
भगवान्‌ उनके मुँह में बैठ जाता है। यदि वे ऐसा नही कर सकते, तो अव्यक्त भगवान्‌ 
ही उनका वितरण करे और जनता के दरबार मे ही करे--कोई पक्ष नही, कोई सरकार 
नही, विनोवा भी नहीं, क्योंकि वह सपत्ति, वह मालकियत भगवान्‌ की हो जाती है । 

यह मूमि-वितरण की प्रक्रिया है (४ 





* विचार-शषिविर में २७०८-५५ का प्रवचन 


भू-वितरण और उसकी समस्याएँ ;१७३ 


मू-वितरण में आर्थिक कठिनाइयाँ है। नियम है कि जो कठिनाइयों का सामना 
करेगा, उसकी वृद्धि और शक्ति बढेगी। भूदान-यज्ञ जहाँ एक समस्या का हल करता 
है, वहाँ कई नयी समस्याएँ खडी करता है। वह वहाँ ऐसी समस्याएँ खडी करता है, 
जिन समस्याओ से दाता की ताकत बढती है, आदाता की ताकत बढती है, 
कार्यकर्ता की त्राकत वढती है और गाँव की ताकत बढती है। समस्याएँ समाप्त 
ही जाने से हमारा जीवन समाप्त हो जायगा। 


जोतनेवालों की मालकियत 


भमालकियत की भावना का जो भ्रश्त है, वह मूलमूत प्रश्न है। उसमें एक बुनियादी 
वात यह है कि हम पहले मालकियत की बुनियाद को बदल देते है । भूमिदान-यज्ञ- 
आदोलन मे शुरू में हम पहला काम यह करते है कि आज जो मालकियत की बुनियाद है, 
उसे हम बदलते हैं ! आज खरीदनेंवालों की मालकियत हो जाती है, छीननेवालो की 
मालकियत हो जाती है । उसके बदले हम जोतनेवालों की मालकियत कायम करते 
हैं। यह पहला कदम है! ध 


उत्पादन की भूमिका सें ऋान्ति 


भूदान उत्पादक की ममिका ही बदल देता है | आज उत्पादक अपना परिश्रम 
बेचता हैं। हम यह चाहते हूँ कि परिश्रम समाज में बेचने की चीज म रहे। हमारे 
कच्छ के एक मित्र ने कहा कि आज वे हविधा में पड जाते है ! एक तरफ मजदूर हैँ, दूसरी 
तरफ किसान है । किसानी करता है, तो मजदूरी में जो ज्यादा पैसा मिलता है, वह 
चला जाता है। मजदूरी करता है, तो मजदूरी अपने हाथ की है नहीं। एक चीज 
अपने हाथ की नही है, जिससे ज्यादा दाम मिलते है । दूसरी चीज अपने हाथ की है, 
उससे ज्यादा दाम नहीं मिलते । आज गाँव में मजदूरी बेचने की जो परिस्थिति है, 
उसीको हम बदल देना चाहते है । वहाँ किसीको अपनी मेहनत बेचने की जरूरत न 
हो। किसान में मौर मजदूर में सबसे पहले इस भावना का विकास होना चाहिए कि 
आज मुझे मेहनत वेचनी पडती है, कल अपनी मेहनत का मैं मालिक वनूगा। मुझे वह 
नीलाम में नही बेचनी पडेगी। यह परिस्थिति पैदा करने के लिए हम पहले उसे मालिक' 
बना देते हैं। मालिक बनाने के वाद आज मजदूर और किसान, दोनो में जो संघर्ष है, 
बह समाप्त हो जाता है। मजदूर चाहता है अन्न सस्ता हो, किसान चाहता है अन्न 


भू-वितरण और उसकी समस्‍्थाएँ २३३ 


महँगा हो । केवल अमीर-गरीब में ही लडाई नहीं है पूँजीवाद में गरीब-गरीब मे 
भी संघर्ष रहता है। यह जो स्वार्थों का सघ्ष है, इसे समाप्त करने के लिए हम यह 
कदम उठाना चाहते है कि कम-से-कम वेहातों में, हर रोजगारी अपने जौजारो का 
सालिक हो और हर जमीन जोतनेवाला अपनी जसीन का मालिक हो 
दान होते ही भूमिहीनों का स्वत्व 

वितरण की बुनियादी चीज यह है कि जिस दिन जमीन दान में मिल गयी, उसी 
दिन वह मूमिहीनों की हो गयी । वह फिर न समिति की है, न सरकार की , न विनोवा 
की है, न उस गाँव की है। वह जमीन सबसे पहले मुमिहीनो की होती हैं। किसी एक 
भूमिहीन की नही, गाँव के सभी भूमिहीनों की है। जब गाँव के सव भूमिहीन मिलकर 
निर्णय करते है कि किन भूमिहीनो को वह दी जाय, तो मालकियत का वितरण भी हो 
जाता है और मालकियत की भावना का इसी प्रक्रिया से नियकरण भी शुरू हो जाता 
है। कारण, इसमे भूमिहीनो को अपना अधिकार छोडना पड़ता है । 


जनतात्मा का साक्षात्कार 
हमने यदि जनतात्मा और लोकात्मा का अत्यक्ष साक्षात्कार कही किया है, तो 
वह वितरण की भ्रक्रिया मे ही किया है । वह गरीब आदमी, जिसके पास कुछ भी 
देने को नही है, सब-कुछ लेने के लिए तैयार है। 
भेरे एक मित्र ने कहा कि ऐसी हालत में वे एक-दूसरे का खून करने के लिए 
उत्तारू हो जाते है । ऐसे जो गरीब आदमी है, उनमें हम सवसे पहले त्याय की भावना 
पैदा कर देना चाहते है। आज तक की क्रातियों में क्या हुआ ? जिनके पास है, उनसे 
ले लो, और जिस तरीके से हो सके, उस तरीके से ले लो । यानी आज तक गरीबों के 
दिल में सिर्फ लेने की भावना पैदा हुई थी। देने की भावना पैदा नही हुई थी। माल- 
कियत के विसरजन की भावना यदि अमीर के हृदय में पैदा करनी है, तो आगे चलकर 
मालकियत का विसजंन मुझे भी करना है, यह भावना आज ही गरीब के दिल मे पैदा 
करनी होगी । इसलिए वितरण की प्रक्रिया में हम अधिक-से-अविक कोशिश यह करते 
है कि चिटृठी डालने का मौका न आये। वोट की चिट्ठी से लोकणाही पैदा नहीं होती। 
जनतात्मा का साक्षात्कार चिट्ठी से नहीं होता | वह लोगो की आत्म-विसजेन की 
प्रक्रिया से होता है । इसलिए कोशिश यह होनी चाहिए कि वितरण के समय जहाँ तक 
हो सके, अधिक-से-अधिक लोग अपने स्वामित्व का विसर्जन करे । 
सरकारी जमीन क॒ः प्रइत 
यह भी कहा गया था कि राज्य की जो जमीन है, चह वितरण के लिए समिति 
को सौंप दी जाय । समिति अपना ही वितरण नही कर पा रही है, और बोझ कहाँ से 
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ले ले ? हम मिट्टी लादनेवाले नही बनता चाहते है । राज्य के पास जो जमीन है, 
वह दान में नहीं मिली है। वह जमीन राज्य ने कानून से ले ली है। उस जमीन में 
जिनकी जमीन शामिल है, उनकी नियत अब तक उसके साथ चिपकी हुई है। ऐसी 
जमीन यदि हम वॉटेंगे, तो सिर्फ वेटवारे का काम, सिर्फ मेहनत करने का काम, 
हमारे हाथ में आ जायेगा । जो सदभावना हम पैदा करना चाहते है, वह उसमें से पैदा 
नही होती । बाँटने में बहुत मेहनत करनी पड़ती है । इसलिए यह जिम्मेवारी हम नहीं 
ले सकते । ड़ 
पारस्परिक विश्वास की प्रक्रिया 

एक मित्र ने कहा कि “जमीन के लिए तो आज मारपीट होती है, खून होते है” 
हम मानते है कि ऐसा होता है, पर वह इसलिए होता है कि बीच में कानून आ जाता 
है। आदमी गौर आदमी के बीच कानून तमी आता है, जब आदमी आदमी का 
भरोसा नहीं कर सकता ! अपने भाई पर मेरा भरोसा नही होता, तव हम दोनो बँटवारे 
का दस्तावेज वना लेते हैं! पर वह दस्तावेज अपनी जगह रह जाता है और भाई के 
साथ मेरी मारपीट हो जाती है ! भूदान-यज्ञ की प्रक्रिया लोगों भें परस्पर विश्वास 
पैदा करने की प्रक्रिया है। न तो कानून इसका इलाज है और न पुलिस और फौज ही । 
एक तागरिक के मन में दूसरे नागरिक के लिए विश्वास पैदा करना ही सबसे बड़ी वात 
है और इसका प्रारम्म हम जमीन से कर रहे हैं । 

प्रण्ण है कि जिन्होंने पहले किसी कारण से खेती छोड दी हो और अब वे फिर 
खेती पर लौटना चाहते हो, तो क्या उन्हें हम खेती न करने दें ? आप उन्हें अवश्य 
जमीन दें, लेकिन यह वात्त भी आप भूमिहीनों से शुरू करे । आज जो जमीन जोत रहा 
हैं और मालिक नही है, वह उसका सबसे पहला अधिकारी है। इन भूमिह्दीनो को यदि 
यह वात समझायेंगे कि यह भी किसान बनना चाहता है, इसे भी शामिल कर जो, 
तो हमारा अनुमव यह है कि वे उसे भी अपने में शामिल कर लेंगे। ऐसा यदि 
उन्हींकी सम्मति से होगा, तो गाँव में सहयोग बढेगा । 

सहयोगी खेती का प्रदत 

एक मित्र ने यह सुझाया कि मूमि-विवरण के साथ सहयोगी खेती का मी आरम्म 
होना चाहिए। उन्होंने रूस और चीन का उदाहरण भी वतलाया | रूस और चीन 
में सहयोगी खेती सफल नही हो सकी, इसका मुख्य कारण यह था कि वह सहयोगी 
न्वयस्फूर्त नही था । सहयोग अपनी प्रेरणा से होना चाहिए ! सहयोगी खेती का 
मूल तत्त्व यह है कि वह स्वेच्छा से होनी चाहिए । कानून से जो सहयोगी खेती होती 
है, उसका सहयोग केवल कायज पर रह जाता है। सहयोग के लिए सहयोग की मावना 
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पैदा होनी चाहिए | इसलिए अब रूस के वाद जितने कम्युनिस्ट देश हैं, उन सबने यह 
नियम बना लिया है कि हमारे यहाँ वही सहयोगी खेती होगी, जहाँ स्वयप्रेरणा है । 
जहाँ स्वयप्रेरणा नहीं है, वहाँ सहयोगी खेती केवल औपचारिक हो जाती है। रूस 
और चीन की क्राति से हम यह सबक सीख सकते है । 
जोतनेवाले से भी दान 

जो लोग जमीन जोतते है, उन लोगो में झगड़ा न हो । मूमिदान का मूल सिद्धान्त 
यह है कि जो जोतता है, उसीकों जमीन मिले, और भालिक वह रहे । यहाँ से मूमिदान 
शुरू होता है। पर आगे चलकर हम कहते है कि जो जोतता है, वह भी सारी जमीन 
न रखें, वह भी अधिक जमीन न रखे, वह भी आगे चलकर मालकियत का विसर्जन कर 
दे | इसलिए हम जोतनेवाले से भी दान लेते है। सिर्फ गैर-जोतनेवाले से ही दान लेते 
होते, तो बात अलग थी । हम जमीन जोतनेवाले से भी दान लेते हैं । 

फाम टालने को मनोवृत्ति 

एक आपत्ति यह उठायी गयी थी कि जो जमीन जोतते है, उनमें मी काम न करने 
की वृत्ति है। 

ऐसा क्यो? पूंजीवाद का आरम मुनाफे से होता है। पूंजीवाद का उत्कर्ष 
संट्टेवाजी में होता है और पूँजीवाद का परिपाक जूआखोरी में होता है। इसका भूल 
सूत्र यह है कि वगैर काम के दाम जो पाता है, वह सबसे होशियार समझा जाता है । 
तो जब तक समाज में यह परिस्थिति है, यह सदर्भ है, तव तक हर काम करनेवाले में 
काम टालने की मनोवृत्ति रहेगी । इसलिए हम श्रम न करनेवालो से श्रम करने को 
कहते हैँ । गाँव में जमीन के वितरण के समय यदि प्रदेश के राजस्वमत्री भूमिहीन 
को मिल्ठे खेत में जाकर पहली कुदाली चलायें और गाँव के प्रतिष्ठित लोग, जिन्होने 
आज तक कभी कुदाली हाथ में नही ली है, वे भी एक जुलूस निकालकर उस गरीब 
आदमी के खेत में एक-एक कुंदाली चला दें, तो आज श्रम के प्रति जो अरुचि है, वह 
अरुचि कम हो जायगी। उनका तो यह कर्म साकेतिक ही होगा, लेकिन उनके साकेतिक 
कर्म से श्रम के प्रति जो अरुचि है, वह अरुचि कम होती चली जाययी । 

नालायकों को जमीन क्‍यों ? 

लोग कहते हैं कि नालायक लोगो को जमीन वयो देते हो ? हम इन्हें जमीन तो 
देते हैं, लेकिन इनका हक मर्यादित कर देते है । इसलिए इनकी नालायकी की प्रक्रिया 
भी थोड़ी-बहुत मर्यादित हो जाती है। सोचने की बात है कि अब तक कौन-से लायको 
के पास जमीन थी ? उन लोगो ने तो जमीन जोती भी नही, वे तो सिर्फ बेचते ही रहे ॥ 
जमीन के वचनेवालो को हमने लायक कभी नही माता है। उन्होने जो उत्पादन किया, 
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बहू सिर्फ मुनाफे के लिए किया । उन्हे क्या हम ज्यादा लायक मानेंगे ? जो जोतता 
है, उसमे आज लियाकत नही है, इसका मुख्य कारण यह हैं कि उसका रोजगार समाज में 
हमेशा अप्रतिष्ठित रहा । दूसरा कारण यह है कि और सव लोगो के सामने प्रतिकार 
के लिए एक-न-एक साधन था, किसान के जीवन में ही प्रतिकार का कोई साधन नही 
था। मजदूर हडताल कर सकता है, मुन्शी हडताल कर सकता है, वकील हडताल कर 
सकते हूँ, डाक्टर हडताल कर सकते है, पर क्या गरीब किसान की हड़ताल हो 
सकती है ? वह यदि हडताल करेगा तो खुद मरेगा । इसलिए उसके जीवन के, उसकी 
क्राति के नियम ही दूसरे की क्राति से कुछ भिन्न हो जाते है। आज जो किसान इस प्रकार 
से असहाय और हताश हो गया था, उसके जीवन में क्राति करनी है। इसलिए भू-दान 
की प्रक्रिया का आरभ जोतनेवाले से होता है, लेकिन जोतनेवाले में भी मालकियत 
की भावना जड न पकडे, इसलिए इसकी सावधानी हम रखते है । जो कामचोर है, 
काम टालनेवाला है, वह ज्यादा दिन तक अपने हाथ मे खेती न रख सके, इसकी भी 
सावघानी इसमें रखी गयी है । मनृष्य जितनी सावधानी रख सकता था, उतनी 
सावघानी इस योजना में है, किन्तु अन्तत यह मनुष्य की ही योजना है, इसलिए प्रमाद- 
सुलभ भी है) और तमी तो पुरुपार्थ के लिए अवसर है ! 
वितरण की तीन मुख्य बातें 

वितरण में तीन बातें बडे महत्त्व की है . 

पहली बात - जिस जमीन का वितरण होता है, वह गाँव में मूमिहीनो की हो 
गयी है । 

दूसरी वात . बह जमीन जिन मूमिहीनों की हो गयी है, उन्‍्हीको वितरण में निर्णय 
करता है। वह भी बहुमत से नही, एकमत से । इसमें हम वहुमत किसीका नही लेते । 

तीसरी बात जहाँ निर्णायको का बहुमत नहीं होता, वहाँ हम चिद्ठियाँ तो 
डालते हैं लेकिन चिदृठियाँ डालना हमारा आपदूधर्म है। हमारा मुख्य धर्म यह है कि 
सबके सव भूमिहीन इस प्रक्रिया में स्वामित्व-विसर्जन का कदम भी उठाना शुरू कर दें ।& 


% विचार-शिविर में २८-८-५५ का प्रात--प्रवचन। 
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सबसे पहली बात यह है कि हमारे विचारो मे सकीर्णता न हो, हमारे व्यवहार में 
संकुचितता न हो। विचार के नाम पर कही हम लोग सम्प्रदाय में न डूब जायें । 


विचार अपोरुषय हें 

विचार का सबसे वडा लक्षण ही यह है कि उसमें निष्ठा होनी चाहिए, लेकिन 
हमारी अहता उससे मिली हुई न हो । मैंने विचार को अपना लिया, इसलिए विचार 
कुछ हद तक मेरा अवश्य है, लेकिन विचार विचार है, विचार न मेरा है, न तेरा है । 
किसी मनुष्य का नही है। विचार व्यापक होता है, जैसे आकाश व्यापक होता है। 
हम विचार को, सह्दिचार को, अपौरपेय ही मानते हैं । 

चित्रकला में मॉडल खीचने के लिए लडके बैठते है । सामने बैठा हुआ लड़का 
एक आडी लकीर और कई खडी लकीरें खीचकर कहता है, 'मैने मेज का चित्र बनाया ।” 
दूसरा लडका एक कोण खोचकर कहता है, “मेरा भी चित्र मेज का चित्र है।” सबके 
चित्र सही है, लेकिन किसीका चित्र सम्पूर्ण नही है। इसीमें से हमारे दिल में नम्नता 
भा जाती है । 

विचार सत्यनिष्ठ होना चाहिए--पक्षनिष्ठ नहीं । विचार की व्यापकता सत्य- 
निप्ठा पर होती है। सत्य का जितना दर्शन मनुष्य को होता है, उसे वह अपने 
जीवन में उतारने की कोशिश करता है । उससे उसकी भूमिका उन्नत होती चली 
जाती है। आचार की भूमिका जितनी उन्नत होती है, विचार का दर्शन उतना ही 
व्याकक होता है। जो आदमी एक मेज पर खडा है, वह यह सभा देख सकता है। 
छत पर खडा हो जाय, तो सारा आश्रम देखेंगा । मीमार पर खडा हो जाय, तो पूरा 
अहमदाबाद देखेगा । गौरीशकर शिखर पर खडा हो जाय, तो क्षितिजव्यापी दर्शन 
हो जाता है। 

भूदान की व्यापक भूमिका 


हमे यह वात ध्यान में रखनी चाहिए कि भूदान का व्यासपीठ केवल एक सर्वेपक्षीय 
मच नही है, उसकी भूमिका अधिक व्यापक है। जो कम्युनिस्ट भाई यह मानते है कि 
इस देश में अब तानाणाही नही चल सकती, चीन और रूस की क्राति के बाद अब 
क्रान्ति की प्रक्रिया में परिवर्तन हो रहा है, और जिस देश में गाघी की प्रक्रिया से आजादी 
प्राप्त की गयी, उस देश में क्राति की आ्िक प्रक्तिया में भी गाधी की ही प्रक्रिया से काम 
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लेना होगा, उनका स्वागत है| क्राति की भ्रक्रिया में भी क्राति करनी होगी, इस मुकाम 
पर आज सारी दुनिया पहुँची हैं, क्योकि आज अमेरिका और रूस, दोनो ही सह-अवृस्थान 
की बात कर रहे है । जवाहरलाल नेहरू जैसे राज्य-पुरुष का रुतवा ससार में बढ रहा है। 
नि शस्त्रीकरण के आयोजन हो रहे है । हमारी घारणा है कि अतर्राष्ट्रीय और जागतिक 
सदभ में, अतर्गत मामलो के समाघान के लिए, गाघी की प्रक्रिया के सिवा दूसरी प्रक्रिया 
हो ही नही सकती । इसलिए जो-जो हमारे साथ क्राति के विचारों को मानने के लिए 
तैयार है, उन सवका यहाँ स्वागत है। भूमिदान-यज्ञ-आन्दोलन कांग्रेस का भी है, 
प्रजा-समाजवादियो का भी है; कम्युनिस्टो का भी है, जो-जो उसे अपना मानेगें, उन 
सबका है। इसकी भूमिका को हम अहता से ऊपर उठा देना चाहते हैं । जो-जो उसमें 
आकर काम करना चाहे, उन सबके साथ सहयोग है। “समत्व॑ं योग उच्यते', 'योगः फर्मसु 
कोशलम्‌ । अमीरी और गरीबी के निराकरण के विषय में सवकी समान आकाक्षा 
है । उस समानता का हम सग्नह करेंगे और ऐसी कुशलता की चेष्टा करेंगे कि हमारी 
निष्ठा में वाघा न आये और हमारा साधन शुद्ध रहे । क्रान्ति में खतरा होता है, इसलिए 
कुशलता की भी आवश्यकता होती है ! 


लोकशाही की जड़ें दृढ़ करना आवश्यक 


रेंगलर पराजपे पुराने जमाने के एक महान्‌ वुद्धिवादी नेता है। लोकमान्य तिलक 
के बारे में गोखले की जीवनी लिखते हुए उन्होने लोकमान्य तिलक पर एकाग्रिता का 
आरोप करते हुए लिखा कि कितने ही मामलो में मतमेद हो सकता है, लेकिन मतो की' 
समानता भी कुछ मामलो मे हो सकती है। यह बात लोकमान्य नें वही सीखी । हमको 
इस देश में लोकशाही की नीच मजबूत करनी है, लोकशाही की वुनियादें पक्की और 
व्यापक बनानी है, इसलिए इस देश में विचार का स्वात्रत्य होगा और आचार में भी 
जब तक वह दूसरे के विचार-आचार में वाघक नही होता, तब तक स्वतत्रता होगी । 
इस ओर हम जनता को ले जाता चाहते हैं । जिन-जिनको लोकशाही' की बुनियादे 
व्यापक और पुख्ता वनानी है, उनमें एक समानता है कि हमें सैनिकता की ओर से 
नागरिकता की और कदम बढाना है। हमें सिपाहियत और शराफत को मिला 
देना है । 


लोकशाही की भुणात्मक आधार-शिलाएँ 
अस्पृश्यता का कानून वना हुआ है। शराववन्दी का कानून हो गया। कोई भी 
सरकार इससे अधिक कुछ नही कर सकती । पर समस्या यही है कि कानून का अमल 
नही होता है। कुछ बुद्धिमान्‌ लोग तो यहाँ तक कहते है कि कानून ही लौठा लो । 


अहिंसक ऋन्ति की प्रक्रिया श्श्दु 


भानों कोई गलत काम कर लिया हो । पहले कानून की माँग हुई, तब कानूत बना । 
पर अब कहते है कि सारे देश में चोरी से शराव वन रही है। अस्पृश्यता-निवारण का 
कानून बस ग्रया है, लेकिन अस्पृश्यों में हिम्मत नही है, सवर्णों में उदारता नही है । 
पर सोचने की वात है कि यह भावरूप मूल्य भला कौन-सा कानून पैदा कर सकेगा ? 
वह कौन-सा कानून है, जो लोकशाही की ये गुणात्मक आधार-शिलाएँ पैदा कर सकेगा १ 
कानून का अधिष्ठान हमेशा कानून से बाहर का होता है। हम यह चाहते हैं कि इस 
देश मे भी जो लोग लोकशाही के पक्षपाती हैं, फिर वे किसी भी पार्टी के क्यों न हो, 
उन सबको मिलकर इस लोकशाही का सरक्षण करना चाहिए। हम २००० वर्षों के 
बाद बडी मुश्किल से एक तपस्वी की पुष्याई और भगवान्‌ की कृपा से इस देश में इस 
लोकशाही की स्थापना कर सके है। आज सत्ता जिसके हाथ में है, वे सत्ता का प्रयोग 
कम-से-कम करना चाहते है । उन्हें दंड का प्रयोग करने का शौक नही है। फिर भी 
बाहर नि शस्त्रीकरण की बात हो और इस देश में कभी लाठी चलानी पड़े, कमी गोली 
चलानी पड़े, क्या इसकी जिम्मेवारी आप पर और मुझ पर कुछ नहीं आती ? 
इसके लिए नागरिकी में एक अहिंसक भूमिका का निर्माण करना क्या आपका और मेरा 
कर्तव्य नही है ? यह एक जिम्मेवारी का काम हमे अपने सामने रखना चाहिए। 
साधन-शुद्धि का आग्रह 

मुरारजीभाई ने कहा है कि हम सिद्धिपूजक न बनें, सफलता के कायल न बचें । 
हम सफलता की तैयारी करें, पर असफलता के लिए हमेशा तैयार रहें। इसका मतलब 
यह नही है कि हम संयोजन ही असफलता का करेंगे। संयोजन सफलता का करेंगे, 
लेकित सफलता के लिए अपने साधनों की वलि नहीं देंगे। हम जो सयोजन करेंगे, 
बह सफलता के लिए करेंगे, पर असफलता के लिए तैयार रहेंगे । 

हमारा आग्रह साधन-शुद्धि का हो, सफलता का न हो। सावधानी की यह चेतावनी 
हमें नम्नतापूवेक स्वीकार करनी चाहिए। विचार हमारा व्यापक हो, भूमिका हमारी 
सग्राहक हो, अनाग्रह की हो, वृत्ति में अहता न हो, लेकिन साघनो में शुद्धि का आग्नह 
हो । कारण, इस देश में जिस लोकराज्य की स्थापना हुई है, उस लोकराज्य को हमें 
लोक-स्वामित्व में परिणत करना है। लोगो में जितनी स्वयप्रेरणा और स्वयकत त्व 
हम बढा सकेगे, उतना ही लोकराज्य को लोक-स्वामित्व मे परिणत करने की दिशा में 
हमारा कदम आगे बढ़ता चला जायगा । 

हृदय-परिबतेन की ऋष्ति 

हम सवको सबसे पहले अपनी तरफ देखना है। एक वार गाघी-सेवा-संच की 
सभा में हम सब लोग वैठे हुए थे। हम सबने ग्राथी से पूछा कि “समाजवादी , 
साम्यवादी और आपनमें क्या फर्क है ?” उन्होने उत्तर दिया कि “इनका सबसे ज्यादा 
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जोर वस्तु-परिवर्तन पर है, मेरा सबसे ज्यादा जोर व्यक्ति-परिवर्तन पर। इसलिए री 
क्रान्ति व्यक्तिगत आचरण का भी विषय है ।” हृदय-परिवतेन का प्रारम्म अपने से होता 
है। हम सबको दूसरे के हृदय-परिवर्तन की चिन्ता है, पर हमारे अपने हृदय का कही 
पता ही नहीं है! या तो हमने समझ लिया है कि हमारा हृदय पहले ही शुद्ध'हीकर 
गंगाजल बन गया है। अत हम सब पहले अपने से पूछे कि स्वामित्व और सम्पत्ति की 
भावना का निराकरण हमारे हृदय से कहाँ तक हुआ है। यह गाघी की प्रक्रिया की 
विशेषता है । 


गांधी की प्रक्रिया 

एक वार मुझ पर राजद्रोह का मुकदमा चला । मजिस्ट्रेट मुझे जानता था, इसलिए 
कहने लगा कि “जेल तो तू चला जाता है, मुझे मालूम है। इसलिए मैने यह तय किया 
है कि तुझे जुर्माना ही करूँगा, जेल नही भेजूगा ।” यह सुनकर दिल में घकका तो जरूर 
लगा । मेँ कुछ घबराया भी । पर डरकर तो काम चल नही सकता था । मैने कहा, 
“कीजिये जूर्माना ! घमकाते क्यो हूँ ?” 

मेरी कलाई पर एक सोने की घडी थी। उस पर उसकी दृष्टि पडी । मैने सोचा, 
यह इस घडी की कीमत का तो कम-से-कम जुर्माना करेगा ही । यह वात मुझसे कैसे 
सही जा सकती थी ? मैने चुपके से एक वकील मित्र के हाथो घडी घर भिजवा दी । 
पता नही कैसे उस वृढे ( वापू ) को इस वात का पता चल गया, वह जो वित्य जागृत 
था | मुझें बुलाकर उसने कहा कि तूने चोरी की है ! ” 

मैने कहा, बापू, इसमें चोरी कैसी ? मेरी घडी थी, मैने घर भेज दी ।” 

वोले, “तेरी थी, तो कलाई पर ही क्यों नही रखी ? घर क्यो मेज दी ? इसीलिए 
न कि तुझे पता चल गया था कि वह तेरी रहनेवाली नहीं है ? 

बापू की यह वात तो ऐसी थी कि दिल में गड गयी। मैने पूछा, अब क्या करना 
होगा ?” 

बोले, “तुझे खुद जाकर वह जुर्माता दे आना है । पहले सरकार तुझसे वसूल 
करती; अब उल्टा होगा, तुझे स्वय जाकर अदा करना होगा ।” 

ऐसी उल्टी बात बापू हमेशा करते थे । हमने कहा, सरकार को तो मजा ही है. 
हम जुर्माना देते चले जायेंगे, वह जुर्माना करती चली जायगी ।* 

हम अहिंसा की प्रक्रिया को नहीं समझते ! हमने यह नहीं समझा था कि उत्त 
व्यक्ति के शब्दों में कितनी शक्ति है। जुर्माना हमने दे दिया । एक व्यवित को द्स 
वार जुर्माना हुआ । सरकार समझ ग्यी कि “जैसे जेल से ये लोग सही घबराते थे, 
वैसे ही जुर्माने से भी ये लोग नहीं घबराते हैं ।”* 


अहिसक ऋात्ति की प्रक्रिया रथ? 


हमें सोचता है कि क्या वह भावना अब तक हमारी बनी हुई है ? क्‍या हमने 
अपने हृदय से सपत्ति और स्वामित्व का निराकरण कर दिया है ? विहार में मुझसे 
विद्यायियों ने पूछा कि 'दोलत तो वाप की है, मालकियत उनके पास है । ऐसी स्थिति 
में हम क्या करें ?” सने कहा कि “तुम पहले पिताजी से कहो कि हमारे लिए कुछ मत 
रखिये । सारी सपत्ति दे दीजिये । पिताजी यदि न मानें, तो कह दीजिये कि आज से 
मैने आपकी सपत्ति पर से अपना अधिकार छोड दिया है ।” 

जीवन में कान्ति कंसे हो ? 

व्यक्तिगत जीवन में क्रान्ति कैसे हो सकती है ? साबित आदमी होगा, तो सावित 
दुनिया वनेगी । अहिसक प्रक्रिया में क्राति का साध्य भी मनुष्य है और क्रान्ति का साधन 
भी मनृष्य है। साबित दुनिया यदि बनानी है तो साबित आदमियों की जरूरत होगी 
और साबित इन्सानियत का आरभ अपने से होगा । हरएक की जैसी दृष्टि होती है, 
वैसा ही दुनिया का नवशा वह बना लेता है! हमारा व्यक्तित्व जैसा होगा, वैसा ही 
दुनिया का नक्शा हम वनायेंगे। इसे चारित््य कहते है। इस चारित्य की मर्यादाएँ 
हम लोगो ने देखी । 

हमारे बचपन में मास्टर साहब एक खेल खेलाते थे । दुनिया का एक नक्शा कार्ड- 
बोर्ड के टुकडो का बनाया हुआ था । मास्टर साहव खुद टुकड़ों को इकट्ठा करके 
नक्शा जमा देते थे और फिर कहते थे, “लडको, देख लो, याद रखो, वाद मे तुम्हें 
अपनी स्मृति से इसे जमाना होगा ।” लडके उसे देख लेते थे, लेकिन सव ठहरे एक-से- 
एक बृहस्पति । इसलिए वह याद तो रहता नही था। तो कभी आस्ट्रेलिया को उठाकर 
अफ्रीका के नीचे रख देते थे, कामश्चाटका की उठाकर मेडागास्कर की जगह रख देते 
थे | इस तरह की गलतियाँ किया करते। एक बडा चतुर लडका था । उसे गाघधी 
या विनोबा कह लीजिये । उससे गत्ते का एक टुकडा उलट कर देखा, तो मनुष्य की 
आकृति का एक अवयव उस पर वना हुआ था। वह त्ताड गया कि एक तरफ भनुष्य की 
आकृति और दूसरी तरफ दुनिया का नक्शा बना हुआ है! उसने सारे टुकड़े उलट 
दिये, मनुष्य को जमाना शुरू कर दिया, मनुप्य जम गया, दुनिया जम गयी । यही 
हमारी क्राति की प्रक्रिया है |# 


हक विचार-शिविर में २८-८-५५ को उप रंहाराव्मक प्रवचन । 
५६ 
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सर्वोदिय का आधार और सर्वोदय का स्वरूप सास्कृतिक है । हमारी समस्या 
सांस्कृतिक समस्या है | इसमें नैतिकता का भी समावेश है । असल में आज हमारे 
सामने जो समस्या है, वह मूल्यों की समस्या उतनी नही है, जितनी कि सावन की 
समस्या है| क्राति की समस्या वस्तुत. साधन की समस्या है ! हम क्या चाहते हैं, 
कैसी दुनिया चाहते है, इसके बारे में बहुत ज्यादा मतभेद नही है। जितने भी मतभेद 
है, वे केवल ऊपर-ऊपर के है। जिस दिन हम नैतिक और मानवीय मूल्यों के आवार पर 
समाज की रचना करने लगेंगे, उस दिन हमें पता चलेगा कि हमारे सारे मतभेंद विलीन 
हो जाते है । असल में जो मतभेद है, वे साधनों के मतमेंद है । 

सूर्खेस्थ नास्ति औषधम ! 

संस्कृत का सुभाषित कहता है कि मूर्लेस्थ नास्ति औषधम्‌--मूर्ख के लिए कोई 
दवा नही है। यहाँ पर आकर मनुष्य कुठित हो गया है। जिसने यह कह दिया कि 
मूर्ख के लिए दवा नही है, उसने यह भी मान लिया कि वृद्धि की सत्ता सामाजिक सत्ता 
नही है। मूर्खेता को जिसने असाध्य मान लिया, उसने यह मान लिया कि 'मत-परिवतेन' 
से, समझाने-बुझाने से, विचार के प्रयोग से, क्रान्ति नही हो सकती । क़लान्ति यदि होगी, 
तो चमत्कार के प्रयोग से ही होगी ) मैं भी एक हृदयवान्‌ व्यक्ति हूँ और भगवान्‌ ने 
मुझे पर्याप्त मावना-सपन्न हृदय दिया है। जव में कोई पराक्रम की, पुरुषार्थ की, अठुलित 
उदात्त अकर्तृ त्व की आख्यायिका सुनता हूँ, तो मेरा हृदय भी उम्रड पडता है, लेकिन 
इससे मुझमें क्रिया-प्रवृत्ति जाग्रत नही होती । उसके जाग्रत न होने का मुख्य कारण 
यह है कि भूदान-यज्ञ-आन्दोलच की ओर उसकी चमत्कार की सम्भावनाओं की दृष्टि 
से मैने नही देखा है। मैंने यह माना और समझा है कि आज के ससार, समाज और 
जीवन की जो समस्या है, उसके लिए भूदान-यज्ञ की प्रक्रिया के सिवा दूसरी कोई 
अक्रिया है ही नही ! में इस परिणाम पर पहुँचा हूँ । यदि आप भी पहुँच जायें, तो 
आयद आप भी चमत्कार करने लगेंगे और दूसरो के चमत्कार से प्रेरणा लेने की आपको 
जरूरत नही होगी । लेकिन आपकी बुद्धि में यह चीज आ जानी चाहिए और गापको 
यह मान लेना चाहिए कि मूर्खता के लिए दुनिया में औपधि है। उसका निराकरण 
अन्त्र-प्रयोग से नही होता, दवा-दारू से नही होता, दण्ड-प्रयोग से नही होता । फिर भी 
उसका “निराकरण होता है और मनृष्य उसका निराकरण कर सकता है। दुष्टता का 
और मूर्खता का निराकरण सम्भव है और उसका निराकरण करने को प्रक्रि] मानवीय 
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प्र(कूए है। मानवीय प्रक्रिया से मेरा मतलव वौद्धिक प्रक्रिया या बुद्धि की प्रक्रिया है । 

५ड-लिखे लोग एक दलील अवश्य पेश करते है कि बुद्धि के प्रयोग से काम नही 
होता । वे कहते है कि समाज का परिवर्तन बुद्धि के प्रयोग से नहीं होता । जो यह 
कहता है, वह सास्कृतिक प्रक्रिया को स्वीकार ही नहीं करता | सास्क्ृतिक मूल्यों की 
स्थापना के साधन भी सास्क्ृतिक होने चाहिए--यह उसने नही माना है । दुनियामर 
के क्रान्तिकारियों ने यदि सबसे पहले कोई वात मानी है, तो वह यही कि क्राल्ति का 
साधन क्रान्ति के मूल्यो के अनुरूप होना चाहिए। सबसे पहले यह वात माक्‍्से ने कही, 
इसलिए उसे वैज्ञानिक क्रान्तिकारी' कहते हैं। क्रान्ति की कला, क्रान्ति के विज्ञान 
और क्रान्ति के शास्त्र का आयप्रवर्तक मार्क्स है। इसीलिए आज दुनिया में उसकी सत्ता 
है। मास का युग समाप्त नही हुआ है। माक्संवादियों का युग समाप्त हो गया है । 
लेकिन माक्स की सत्ता दुनिया में इस दृष्टि से बढ रही है कि उसने यह कहा कि सम्पूर्ण 
क्रान्ति-विज्ञान में साधन का विचार करना होता है। और साधन ऐसे होने चाहिए, 
जो क्रान्ति के साक्षात्‌ हेतु हो यानी जिनमे से क्रान्ति अपने-आप परिणत हो जाती है । 
हमारी समस्या यदि सास्कृतिक है, तो उसका समाधान भी सास्कृतिक साधनों से होना 
चाहिए | 


विज्ञान और राजनोति 


आज के युग में वृद्धि की सत्ता की आवश्यकता है। रावण के राज्य का वर्णन 
करते हुए पुराणकार लिखता है कि सभी देवता रावण के पलग के पायो के नीचे दबे 
रहते थे । आज दुनियाभर के वैशानिक, राजनीतिक सत्ताधीशो के पत्रग के पायो के 
नीचे दबे रहते हैं। आइन्स्टीन हिटलर के जर्मनी मे नही रह सका। यह सिद्धान्त कि 
भनुष्य में आनुवशिक सस्कार जन्म के साथ आते हैं, रूस में नही सिखाया जा सकता । 
रूस का कोई वैज्ञानिक उसका प्रतिपादन नहीं कर सकता । जितने भी वैज्ञानिक है, 


बल विज्ञान से प्रभावशाली है ।/ आज एक बलवान हजारो वैज्ञानिकों को कंपा रहा 
है। यह आज की दुनिया की परिस्थिति है। इसमें से कौन-सा विज्ञान रास्ता निकाल 
सकता है ? आज तो विज्ञान अश्ोक-वनवासिती सीता की तरह रावण की कैद में है। 
उसे वहाँ से उन्मुक्त कराने की आवश्यकता है और ऐसी शक्ति किसी हथियार में नही है। 

पढें-लिखें लोग बडे तकंशील होते है । माक्स ने लिखा है कि आलोचना का शस्त्र 
और शस्त्र की दलील' ये दोनो जब एक-दूसरे के मुकावले में खडे हो जाते हू, तो यह 
तक का शस्त्र है तो बडा हथियार, लेकिन तलवार की युवित के सामने वह कुठित 
हो जाता है। तलवार की दलील के सामने बुद्धि की तीक्ष्णता काम नही देती । 


ऋ्ष्ड सर्वोदिय-दर्शन 


हमारे देश का वुद्धिवादी कहता है कि आखिर सीता को बचाने के लिए रामको 
भी तो बाण ही चलाना पडा । मैं उससे कहता हूँ कि वाण तो चलाना पडा, लेकित 
मुझे कुछ ऐसा भ्रम होता है कि राम में आपसे अक्ल कुछ कम रही होगी । तभी तो 
यह राबण का मुकावला करने के लिए एक ही मुँह लेकर आया । दशमुख का सामना 
करने के लिए कम-से-कम वीस मुख तो लेकर आता ! 

दो-मुँही राजनीति 

विभीषण राम से कहने लगा कि रावण के पास तो रथ है और आपके पास तो रथ 
ही नही है । राम कहता है कि जेहि जय होय सो स्त्रंद्न आना ।! मेरा जो रथ है 
बह अलग तरह का है । रावण के वीस वाण और राम का एक ही वाण | इस एक 
बाण का प्रभाव क्यो हो सका? उसका सास्कृतिक मूल्य था--ट्वि झरं नाभिसंघत्ते रामो 
प्विनामिभाषते--इसके दो जबवानें नही है, यह दो-मुँहा नही है । राजनीति तो हमेशा 
दो-मुँही होती है। जिसके मुँह एक है, उसके लिए कहा जाता है कि वह राजनीति ही 
नही जानता । बगाल में बकिम चटर्जी ने एक गर्दभ-स्तोत्र लिखा है, जिसमे ऐतिहासिक 
मूर्खों की सूची दी है। उस सूची में राजा दशरथ का भी नाम है। उसने एक दफा बोखे 
में कैकेयी को दो वरदान दे दिये | वह अपने वरदान बदल नहीं सका। ऐसा वेवकूफ 
है राजा दशरथ ! बकिमवावू ने लोकरहस्य' में गयो में उतका नाम गिनाया है । 
दूसरे एक प्रसिद्ध नेता ने भी गधो की एक सूची तैयार की है। उसमे हरिश्चन्द्र, दशरथ, 
राम आदि के नाम एक के वाद एक आये है। अतिम नाम गावी का है, ऐसा उन्होने 
क्यों कहा ? ह्विक्षरं नाभिसंधत्ते इसके दो मुँह नहीं है, इसलिए इसके एक बाण में 
शक्ति है। 

शतान से भी दो कदस आगे 

एक दफा वर्नाडे शा नें आइन्स्टीन के स्वागत में भाषण करते हुए कहा, धर्म 
हमेशा संत्य बोलता है, विज्ञान हमेशा असत्य बोलता है।” 

पूछा, 'शा, आपका मतलव क्या है ?” 

बोला, पुरोहित एक हो झूठ वरावर लगातार वोलते रहते है, इसलिए धर्म 
सही है।” 

“और विज्ञान झूठ क्यो है 7?” 

“जितने नये आविष्कार होते हैं, उतनी ही तुम अपनी वात बदलते हो ।” और 
इससे आगे राजनीति है। राजनीति क्यो है ? वह कहता है कि राजनीति का कोई 
टिकाना ही नही ! क्यो ? सुबह और शाम में वह वदलती रहती है। उसका जो सत्य 
रहता है, वह सुबह के अखवार मे अलग होता है, शाम के अखबार में अलग होता है। 
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इसलिए पुराने जमाने में डॉन स्विपट, गुलिवस ट्रेवेल्स के लेखक ने एक निवन्ध लिखा 
था--'राजनैतिक झूठ की कला' जिसमें उसने कहा कि झूठ वोलना शैतान का गुण बतलाया' 
गया है, लेकिन राजनीतिजश ने उस कला को शैतान से बहुत ज्यादा आगे बढा दिया है। 
रावण के मुकाबले रामचन््र के युद्ध की चर्चा जब आप करते है, तो मेरी प्रार्थना है कि 
उसमें भी आपकी दृष्टि वैज्ञानिक होनी चाहिए, वुद्धियुकत होनी चाहिए | ह्विःशरं 
नाभिसघत्ते रामो । वहुत-से हथियार या शस्त्-सम्मार राम की क्रान्ति के साधन नहीं 
थे । रावण का प्रतिकार करने के लिए राम को जो साधन अपनाने पडे, उन साधनों 
में सास्क्ृतिक मूल्य सबसे वडे साधन थे। आज यदि विज्ञान को सत्ता की गुलामी से 
मुक्त कराना है, तो मानवीय सस्कृति को एक क्रान्तिकारक मल्य बनाना होगा । 
विभूति-योग 

प्रशत है कि मानवीय सस्क्ृति क्रान्तिकारक मूल्य कैसे बने ” यह युग मानवीय 
विभूति का युग है । विमूति-योग पृथक वस्तु है, स्थूल देह-पूजा पृथक । प्रकृतियजा 
सृथक्‌ वस्तु है, विज्ञान पृथक्‌ । प्रकृति-पृजको का विश्वास जादू और चमत्कार में भी था। 
उसके वाद वैज्ञानिक आये, जिन्होने कहा कि गगा पानी के सिवा कुछ नहीं है, हिमालय 
यर्फ के सिवा कुछ नही है। वैज्ञानिकों ने यह भी कहा कि मनुष्य शरीर के सिवा कुछ 
नही है । इन दोनो का जिसमे समन्वय है और इन दोनो के अतिरिक्‍त जिसमें एक 
मानवीय तत्त्व भी है, उसे हम 'विभूति-पोग' कहते है । 

दो दर्शन है । एक वकासुर का दर्शन है । दूसरा अकालग्रस्त पुरुष का दर्शन है। 
एक 'नखे का दर्शन कहलाता है, दूसरा पेटू का। इनका नाम लोगो ने भमोतिकवादी 
दर्शन रख दिया है। मैंने ऐमे कोई मेद नही किये है, लेकिन ये दो दर्शन प्रकृति की ओर 
देखने की हमारी मूमिका को वदल देते है। भूखा कहता है कि यह महिरज आटा बन 
जाय, तो अच्छा हो । पेटू कहता है कि यह लड्डू या हलूआ वन जाय तो अच्छा हो ! 
हम कहते है कि प्रकृति हमारी माता है, मगवान्‌ की विभूति है। 

मनुष्य की ओर देखने के भी दो तरीके है । एक तरीके का, व्यक्ति-पूजा का निपेघ 
आजकल रुस में हो रहा है। प्रभुत्व की पूजा का आज निपेष हो रहा है। मनुष्य की 
ओर एक व्यवित के नाते देखना एक अलग चीज है, मनुष्य की जोर एक विभूति के नाते 
देखना एक बिलकुल दूसरी । हम लौकिक और पारलौकिक, दोनो मूल्यो का निराकरण 
करना चाहते है, हम पारमाथिक या आव्यात्मिक भृल्यो की स्थापना करना चाहते है। 
अव्यात्म पारलौकिक कमी नही होता । अध्यात्म यही होता है, इस देह में होता है, इस 
जीवन में होता है। मोक्ष यही, इसी दुनिया मे, इसी शरीर में मिलता है या फिर विलकुल 
नहीं मिलता । इन पारमाथिक मूल्यो की हमें स्थापना करनी है। इसलिए हम मनुष्य 
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की देह की पूजा नही करा रहे है। व्यक्ति-पूजा का तत्त्वज्ञान' विलकुल दूसरी चीज है! 
मानवीय विभूति की भहिमा स्थापित हो, यह सास्क्ृतिक मूल्य है । प्रकृति भोग्य 
चस्तुओ का मडार मानी जाय और हमारी भोग-दासी बनायी जाय, यहाँ तक विज्ञान 
पहुँचा है । प्रकृति एक ऐसी सत्ता है, जिससे मनुष्य को डरना चाहिए, यह भ्रकृति- 
पूजा है । हम कहते है कि प्रकृति भगवान्‌ की विमूति है । विज्ञान की ओर देखने का 
यह सास्क्ृतिक दृष्टिकोण है। मै कह चुका हूँ कि विज्ञान को सत्ता के पलग के पाये के 
नीचे से उबारना है । 
विज्ञान की भूमिका क्‍या हो ? 


विज्ञान आज विश्व के भोगवादियो का दलाल बन रहा है। भोगनिष्ठो और 
सत्तानिष्ठो के लिए विज्ञान आज एजेंट या दलाल का काम कर रहा है। यह विज्ञान 
की भूमिका नही है। विज्ञान की भूमिका है--सृष्टि और सृष्टि के नियमों का आवि- 
प्कार । यह आविष्कार सूष्टि को हमारे जीवन की एक विभूति बनाने के लिए हो । 
सृष्टि आज काव्य में हमारे जीवन की विभूति है। काव्य एक ओर जाय और विज्ञान 
दूसरी ओर, यह नही होना चाहिए | विज्ञान के लिए सास्क्ृतिक दृष्टि से ही इन दोनों 
प्रवाहो का एकीकरण हो सकता है ! अब वह युग आ रहा है कि जब हमें मानवीय विभूति 
की ओर जाना होगा । मानवीय विसूति की पुजा होगी। राजा और अधिनायक, 
दोनो का युग समाप्त हो गया । अब साधारण नागरिक का थुग आया है। लोगो ने 
आज तक यह माना कि समाज का परिवर्तन और इतिहास का निर्माण वीर और सत 
करते है । पर माकस की प्रतिज्ञा है कि अब तो साधारण जनता की यह भूमिका होगी 
कि वह इतिहास का निर्माण करे--साधारण जनता का पुरुषार्थे, नागरिक का पुरुपार्थ 
इसका तत्वश्ञान, इसका दर्शन होगा--मानवीय विभूति का दर्शन । जब तक मनुष्य 
ही विभूति नही बनता, तब तक वह दर्शन नही होता । 

साक्स के दो सिद्धान्त 

माक्स ने दो सिद्धान्त वताये । एक तो यह कि सृष्टि के नियमो के अनुसार और 
ऐतिहासिक घटना-क्रम के अनुसार अब यह अनिवार्य है कि पूंजीवाद का नाश होगा 
और उसकी जगह समाजवाद आयेगा ! उससे पूछा गया कि “सृष्टि के नियमों के अनुसार 
यदि ऐसा होने ही वाला है, तो उसमे हमारे पुरुषार्थ के लिए क्या कोई अवसर है ? 
उसने कहा, “हाँ, है।” “किन पुरुषो के लिए अवसर है ?” “जिनकी आँख में यह शक्ति 
है कि वे जमाने में छिपे हुए क्रान्ति के बीज देख सकते है ।” माक्स से पूछा गया कि 
“यह बीज कौन देख सकता है ?” तो इसका समाधानकारक जवाब नही मिला । यहाँ 
भाघी जवाब देता है, सर्वोदय जवाव देता है । वह यह कि जिन लोगो नें अपने दैनिक 
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जीवन मे क्रान्ति के मुल्यो का आचरण किया हो, उनकी आँख में यह शक्ति आती है। 
जिनके जीवन में क्रान्ति के मूल्यों का आचरण हुआ हो, जिन लोगो नें अपने जीवन में 
क्रान्ति के मूल्यो का अनुष्ठान किया हो उनकी आँख में यह शक्ति आती है कि वे समय के 
गर्म में दिये हुए क्राति के वीज देख सकें | 

मक्स ने यह भी कहा था कि जनता सिद्धान्तो को तब ग्रहण करती है, जब उन 
मसिद्धान्तो का या क्रान्ति का सम्बन्ध जनता के जीवन की आवश्यकता और 'वास्तविक 
स्वार्थ के साथ हो। जनता की मूलभूत आवश्यकताओं और जनता के सच्चे हित के 
साथ जब क्रान्ति का सम्बन्ध होता है, तव मास के अनुसार वह तत्त्वज्ञान, यह दर्शन 
प्रेरक वन जाता है। माक्स के कहने का मतलव हुआ कि वह सिफत उसकी आँख मे 
आती है, जो जनता की मूलभूत आवश्यकताओं को और जनता के वास्तविक हित को 
देख सकता है ऐसी शक्ति किसमें होगी ? उसीमें, जो अपने वर्ग को और अपने 
जन्म को भूलकर जनता के साथ, लोकात्मा के साथ, समरस हो सका है। 


सन्त, वीर और नागरिक 
लोकात्मा की ओर तीन तरह के देखनेवाले लोग है--सन्‍्त, वीर और नागरिक । 
आज तक जो इतिहास लिखा गया है, उस पर या तो सतो का प्रभाव दिखाई देता है 
या वीर पुरुषो का । सतो की संत्त संस्कृति' और वीरो की सैनिक संस्कृति! अलग- 
अलग रही। ये सव सास्क्ृतिक तत्त्व थे। सास्क्ृतिक तत्त्व का एक लक्षण यह है कि 
मानवीय मूल्यों के विकास में जो-जो साघन सहायक होते है, वे सव सास्कृतिक बन जाते 
है। एक जमाने में शस्त्र, सम्पत्ति और सत्ता, इन तीनो की भूमिका प्रगतिशील रही । 
यह करीब-करीव माउस की व्यात्या है। जब हम कहते है कि हमें इनसे आगे जाना है, 
तो उसका यह मतलव नही है कि हम इन्हें पूर्णत. राक्षस समझ लेते है या अधम सत्ताएँ 
समझ लेते है। ऐसा मानने का कोई कारण नही है। यह अपने में प्रगतिशील थी । 
जब इनमें से प्रमत्तिशीलता नष्ट होने लगी, तव यह कहना पडा कि अब सम्पत्ति, शस्त्र 
और सत्ता, तीनो का सास्क्ृतिक मूल्य समाप्त हो गया है। इसलिए अब जो मानवीय 
विभृति होगी, मनृष्य का जो व्यक्तित्व होगा, उसमे वीर, सतत और नागरिक--इन 
तीनो का सामजस्य होगा । इन तीनो के गुणों को लेकर समग्र मानव बनेगा ) 
प्रघन यह है कि इनके लिए कोई आधार है ? 
काल भगवान्‌ की विभूति 
देश और काल को भगवान्‌ की विभूति मान लेना क्रान्तिकारी दर्शन है। हम 
देश और काल को भी भगवान्‌ की विमूति मान लेते है। लोग पुछते है कि घड़ी से कभी 
कोई क्राति हुई है ? जेल में हमारे एक मामा थे । वे अपने घर के जमीदार है । वेचारे 
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जेल में आ गये थे । उनसे लोग कहते थे, “मामा, अब भोजन का समय हो गया।” 
वे पूछते, “भला मोजन का भी कोई समय होता है ?” लोग कहते है, “घटी बज यगी ।” 
“घटी तो वज गयी, लेकिन पेट मे तो नही वजी।” कहते, यहाँ मोजन तो घटी पर करना 
होता है, मूख के साथ नही। प्रार्यना भी घडी के साथ चलती है |” यो यत्रीकरण के साथ 
समय एक यात्रिक सूसिका लेकर आता है। यह समय का विलकुल पृथक्‌ दर्शन है । 

समय का एक दूसरा दर्शन होता है, जिसे हम परिस्थिति का परिपाक' कहते है । 
रोज ११ बजे घटी बजती है । राममूर्तिजी और उतके साथियों को वाद में ऐसी 
आदत पडती है कि भूख पहले लगती है, घटी वाद में वजती है । इसके लिए मन से 
अपना कार्म' करने की वात हुई । उसमें से परिस्थिति का परिपाक हुआ | इसे “मुहूर्त 
का तत्त्व कहते हूँ । समय भगवान्‌ की विभूति वतकर आता है । देश विश्व की विभूति 
का एक प्रतीक हो जाता है। हमारा क्षेत्र विश्व की विभूति का एक प्रतीक हो, यह 
ग्रामीकरण और बविकंद्रीकरण की प्रक्रिया है । 

हमारा देश, हमारा क्षेत्र ही हमारे लिए सब-कुछ हो, यह स्थामिक सत्तावाद' 
है। जिस तरह से देश और काल की ओर देखने का एक तरीका है, उसी तरह से मनुप्य 
की ओर देखने के ये तीन तरीके थे । 


विष्वात्मा और लोकात्मा 


ज्ञानेश्वर महाराज ने लिखा है कि भगवान्‌ विश्वात्मा है! परमात्मा तो कहा 
ही । लेकिन परमात्मा जिन लोगो ने कहा, उन लोगो ने भी उसे विश्वात्मा नही माना । 
सृष्टि में सव जगह वह भरा हुआ है, यह दिखाने के लिए “विश्वात्मा' सज्ञा है। परमात्मा 
जिन लोगो ने कहा, उन लोगो से ये कुछ आगे जा रहे है। विज्ञान को अध्यात्म के साथ 
मिला रहे है । भगवान्‌ विश्वात्मक है | 

उसके बाद लोकशाहीवाला लोकनेता आया | उसने कहा कि लोकशाही के युग मे 
भगवान्‌ लोकात्मा बनकर आाता है, जगदात्मा वतकर आता है। जग्रदात्मा के लिए 
उन्होंने सूच दिया-- जितने वागरिक है, वे सव वधु है ।! तो इसका मादसे ने वर्णन 
किया--दुनिया में जो सिद्धान्त जीर्ण हो गये है, उन सिद्धान्तो को शक्कर का पुट चढ्मकर 
ये लोग हमारे सामने रख रहे है । उसने कहा कि अब लोकात्मा श्रमिकों के रूप में 
आयग्रेगा । सब लोग माई-भाई हैं---इसे उसने क्रातिकारी सिद्धात नहीं माना। उसकी 
क्रातिकारी प्रक्रिया है--दुनियामर के श्रमिको, एक हो जाओ ।' गावी ने कहा, नही, 
इसे तो दरिद्रतारायण के रूप मे देखता चाहिए। आज त्तो विश्वात्मा और परमात्मा 
दरिद्रनारायण के रूप में आया है।' माक्से ने सत का मत मानने से इनकार कर दिया । 
उसने कहा कि आज तक इन लोगो ने हमें अफीम खिला-खिलाकर गाफिल कर रखा 
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है। ये सत हमारे काम के नही है। पहला बुद्धिग्रामाण्यवादी' था जाजे जेम्स होलि- 
ओक | इस होलिओक ने पहले-पहल क्या कहा ? यह मार्क्स से पहले आया था। 
इसने कहा कि “मगवान्‌ की आधी तनख्वाह कम कर दो । इसका भोग आबा कर दो 
ओर आधा मनुष्य को दे दो।” भाक्स उसके बाद आया। वह बोला कि “भगवान्‌ का 
कोई उपग्रोग नही रह गया है ।” 


मावसे की विज्येषता 


जमंन 'अमिजात दर्शनशास्त्र', ब्रिटिश 'अभिजात राजनैतिक अर्थशास्त्र! और 
फ्रेंच आदर्शवादी समाजवाद' इन तीन मसालो से मार्क्स बना । भगवान्‌ और पुजारी 
तो पहले ही उडा दिये गये थे, लेकिन माक्स ने तो सैनिक को भी उडा दिया । यह मावर्स 
की विशेषता है । मास से कहा कि राष्ट्र में सेना नही होनी चाहिए। नागरिक को 
ही सैनिक बताओ। सैनिक और नागरिक के वीच का अतर समाप्त कर दो। उत्पादक 
और अनुत्पादक के वीच का अतर मिटा दो ।” माक्स ने इसके साथ-साथ बडे मार्क की 
एक बात यह कही है कि सारी जनता को शस्त्र दे दो । सव लोगो को सैनिक वताओ | 
इसके अलावा उसने दो और बातें कही कि श्रमिक के लिए श्रम जीविका का सावन 
नही होना चाहिए और परिश्रम जीवन की ग्राथमिक आवश्यकता ही वन जानी चाहिए। 
हू कहता है कि 'जिस दिन मेरी क्राति सफल हो जायगी उस दिन दुनिया में युद्ध वही 
रहेगा ! बयोकि सभी जगह श्रमिको की सत्ता हो जायगी । जिस दिल सर्वत्र श्रमिको की 
सत्ता हो जायगी, उस दिन कोई किसीके खिलाफ लडाई नही करेगा। जब कोई व्यक्ति 
किसीके विरुद्ध युद्ध नही करेगा, तो हथियार की भी जरूरत नही रहेगी ।' 


सेनिकता का निराकरण 


इस प्रकार मास ने सैनिकता के निराकरण की प्रक्रिया का पहला कदम यह 
बताया कि हृथियारवन्द फौज अलय मत रखो, सव लोगो को हथियार दे दो । मार्क्स 
ने यह बहुत अच्छी वात कही । इस सिद्धात को आज लागू कीजिये। क्‍या आज हर 
नागरिक को एटम वर्म' दिया जा सकता है ? हाइड्रोजन बम' दिया जा सकता है ? 
लोग कहेँगे कि हर नागरिक को तलवार और बदूक दे दो। पर तलवार और बदूक तो 
अब सरकस की चीजें बन जायेगी । युद्ध के लिए उनका कोई उपयोग नही है। आज 
हम जिस स्थान पर पहुँचे है, वहाँ लोगो को सशस्त्र बनाने का बर्थ हो गया है 
नि शस्त्रीकरण । इसलिए आज आइसनहावर कहता है, “निःशस्त्रीकरण आज जीवन की 
आवश्यकता बन गयी है ।” माक्स के सिद्धात को ही लेकर हम विचार करें, तो आज 
इस वात की आवश्यकता है कि नि शस्त्रीकरण ही होना चाहिए, क्योकि सवके हाथों 
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में अब शस्त्र नही दियें जा सकते । सम्यता के इतिहास में एक ही राजा--अशोक--- 
का नाम आता है, जिसने कहा था कि आज से मै हथियार फेंक देता हूँ । आज वुल्गानिन 
और खुश्चेव कहते है कि हमने इतने हथियार फेक दिये, जब तुम बताओ कि तुम 
कितने हथियार फेंकने के लिए तैयार हो ? ये एक-दूसरे को नि शस्त्रीकरण की स्पर्वा 
के लिए चुनौती दे रहे है। नि.शस्त्रीकरण की चुनौती इस युग की आकाक्षा और 
भावश्यकता में से उत्पन्न हुई हैं। सास्क्ृतिक मूल्यों की स्थापना के लिए आज 
कालतत्त्व अनुकूल है। काल आज भगवान्‌ की विमूति वनकर हमारी सहायता में आया 
है। अब यह ऐसी कोई बात नही रही कि गराघी कहे या विनोबा कहे, यह तो आज के 
राजनीतिज्ञ कह रहे है। भगवान्‌ की विभूति वतकर जो कालतत्त्व आया है, जिसे आप 
आज का जमाना कहते है, चह जमाना जब यह घोषणा कर रहा है कि निःशस्त्रीकरण 
के सिवा अब भमानवोय मूल्यों को स्थापना नहीं हो सकती । 


शस्त्र का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त 


शस्त्र में दो प्रकार का सास्क्ृतिक मूल्य था| एक तो उससे चीर-वृत्ति का विकास 
होता था और दूसरे दुर्वलो का सरक्षण होता था | ये दो मूल्य जब तक थे, तब तक 
सास्क्ृतिक विकास के तत्त्व शस्त्र मे थे। आज थे दोनो नही है, इसलिए शस्त्र का 
सास्क्ृतिक मूल्य समाप्त हो गया। राष्ट्रीय सरक्षण के लिए कभी शस्त्र का कुछ मूल्य 
था, लेकिन आज की युद्धकला में सरक्षण की योजना कम है, आक्रमण की योजना 
अधिक है। सरक्षण के लिए ऐसे कोई उपाय नही हैं, जिन पर विश्वास किया जाय | 
पहले जहाँ युद्ध सरक्षण-प्रधान था, वहाँ अब वह आक्रमण-प्रधान बच गया है। ऐसी 
परिस्थिति में युद्ध और शस्त्र, दोनों का सास्क्ेतिक मूल्य समाप्त हो जाता है। 

सैनिक और नागरिक में भेद त हो, यहाँ तक मास ने हमें लाकर पहुँचा दिया । 
अब हम यह कहते हूँ कि नागरिक और सैनिक में मेद न हो, इसके लिए नि'शस्त्रीकरण 
की आवश्यकता है। अहिंसा के सिवा अव कोई चारा नही रह गया । अब मनुष्य को 
मानवीय विमूति में परिणत होना होगा । विनोवा 'विश्व-मानव' की वात कह रहे है । 
मनुष्य को विश्व के आकार का बनना होगा | 


जनता की आवश्यकता 


वैज्ञानिक क़ान्ति के सिद्धान्तो में माक्से ने दूसरी वात यह कही कि उसका अनुबन्ध 
केवल समय की आवश्यकता के साथ होना ही काफी नहीं, जनता की आवश्यकताओं के 
साथ होना चाहिए। जनता का स्वार्थ ही नही, उसका वास्तविक हिंत और उसकी 
प्रधान आवश्यकता, इन दोनो के साथ उसका सम्बन्ध, उसका अनुवन्ध होना चाहिए, 
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तब क्लाति आगे वढती है। एक प्रश्न के उत्तर में माक्स ने कहा कि दर्शन और सिद्धान्त 
भी तव समाज-क्रान्ति के साधन बन जाते है, जब सिद्धान्त को सर्वेसाधारण मनुष्य की 
बुद्धि ग्रहण कर लेती है। 
तीन बाते मैंने बतायी : 

१, शस्त्र का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया है। 

२. यंत्र का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया है। 

३. प्रचलित लोकतंत्र का सांस्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया है। 

'स्वार्थ' और 'हिता' का अन्तर 
जब एक वर्ग का हित समाज-हित बन जाता है, तभी उस वर्ग की क्रान्ति समाज- 

क्रान्ति होती है। यह सिद्धान्त कम्युनिस्ट घोषणा-पत्र में भाषस ऐंजिल्स ने लिखा । 
क्लान्तिकारी वर्ग वह वर्ग है, जिसका स्वार्थ समाज-व्यापी बन जाता है। स्वार्थ और हित 
में अन्तर है। आपका स्वार्थ मेरा हित है। इससे अगला कदम है--आपका' हित 
और मेरा हित, दोनों का हित, यह परमार्थ' कहलाता है! परार्थ मेरे लिए हित 
है, आपके लिए स्वार्थ है। आरम्म यहाँ से होता है कि मैं आपका सुख देखूँ, अपना हित 
देखूँ। लोकतन्त्र की आज की प्रक्रिया यह है कि आप अपना अधिकार देखें, मैं 
अपना अविकार देखूँ। आप अपना कंव्य देखें, में अपना कर्तव्य देखूँ। आज का 
प्रचलित लोकतन्त्र यहाँ तक पहुँचा है। पर, सर्वोदय का लोकतन्त्र यह होगा कि मैं 
आपका अधिकार देखूँगा, अपना कर्तव्य देखूंगा। उसी तरह से अब हम यह विचार 
कर रहे हूँ कि आपका स्वार्थ मेरा हित है। आगे चलकर आप भी देखने लगेंगे कि 
मेरा स्वार्थ आपका हित है। आप मेरे सुख में अपना हित देखेंगे, में आपके सुख में 
अपना हित देखूँगा । दोनो जब एक-दूसरे का सुख देखेंगे, तो दोनों हित का विचार 
करेंगे । स्वार्थों में टबकर होती है, हितों में टक्कर कभी नहीं होती । दोनो का हित 
हम देखने लगेंगे। इसका विनियोग आज की परिस्थिति में कैसे हो ? 


सावरस का कान्ति-दहंनत 


मार्क्स ने क्रान्ति का एक दर्शन किया। उसके सामने कुछ सिद्धान्त आये। 
व्यक्ति कितना भी वडा क्यों न हो, अपने जमाने की जो परिस्थिति होती है, उस 
परिस्थिति में उसे विचार करना पडता है। यह दिल्य की विभूति' कहलाती है। मावर्स 
जर्मनी के जिस राइनलैण्ड में पैदा हुआ, वहाँ की परिस्थिति उसके सामने थी। उस 
समय यूरोप में व्यापारवाद और यन्त्रवाद का विकास हो रहा था। उसका एक 
चित्र उसके सामने था। उस चित्र को उसने अपने सामने रखा और क्रान्ति का यह 
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नक्शा दुनिया के सामने पेश किया कि यन्त्रों के सवव से वह जमाना आनेवाला है, 
जब सम्पत्तिघारी कम होगे और श्रमिक वढते चले जायेंगे। सम्पत्तिघारियों की 
सख्या इत्तनी कम होती चली जायगी कि वह कुछ दिनों के वाद नगण्य हो जायगी। 
हो सकता है कि वह एक तक पहुँच जाय । 


मारक्स ने यह तक्‍शा देखा कि सपत्तिघारी कम होगे, श्रमजीवी ज्यादा, इसलिए 
श्रमजीबियो का स्वार्थ समाज का स्वार्थ हो जायगा। वर्ग-स्वाथ और समाज-हित्त 
दोनों एक ही गये, यह उसकी प्रक्रिया थी। मार्क्स के सामने यह नवशा था कि सपत्ति- 
हीन वर्ग बढता चला जायगा, जो किसान है, वे किसान भी क्रमश मजदूर वनते चले 
जायेंगे और धीरे-धीरे सब मजदूर ही मजदूर हो जायेंगे। कारखाने में दो बाते होती 
है। एक, मालिक कम और मजदूर ज्यादा । दूसरी, मेहनत मजदूर की, दौलत 
मालिक की ) यानी मजदूर अपना काम नहीं करता, मालिक का करता हैं। इस- 
लिए स्वहारा वर्ग की क्रान्ति में सबसे प्रभावशाली अस्ब है---हडताल। दूसरे का 
काम जहाँ आप करते हू, वहाँ हडताल सबसे ज्यादा प्रभावशाली होती है । 


आज विद्याथियो की हडतालें क्यों प्रभावशाली हो रही हैं ” बाप पढाना 
चाहता है, वेटा पढना नहीं चाहता । मास्टर सिखाना चाहता हैं, विद्यार्यी सीखना 
नही चाहता । इसलिए हडताल होती है। यानी जहाँ दूसरे का काम होता है, वहाँ 
हडताल हो सकती है। जहाँ दूसरे का काम हो, वहाँ काम से हडताल कर दी, काम 
बद हो गया । महाराजिन नहीं आयी । हमसे कहती है कि “तुम्हारे यहाँ ज्यादा 
मेहमान भा गये, हम आज नही आयेंगे । ” हमारा बेटा कहता है कि “नहीं आओगी, 
तो तनस्वाह नही देगे ।” “तनख्वाह्‌ नही दोगे, तो रोटी थोड़े ही वननेवाली है 

यह हड्ताल का मर्म है। 


कृषि-प्र धाव अर्थशास्त्र 


ससारभर में कारखानेदारी ज्यादा बढ नही सकती । ससार के सामने लोक- 
सख्या का प्रश्त है। लोकसल्या का प्रश्न अन्न का प्रश्न है और अन्न के प्रश्न का अर्थ 
है कृषि का उत्पादन । इसलिए जब ससारभर का अर्थशात्र 'कृषिकेन्दित अर्थशास्त्र 
होगा। अन्यथा, अज्न की समस्या कमी हल नहीं हो सकेगी और उसके बिना लोक- 
संख्या की समस्या केवल परिवार-नियोजन और उस तरह के वाह्य उपचार आदि 
से हल नही होनेवाली है। जब सास्क्ृतिक दृष्टि और आर्थिक दृष्टि से इस समस्या 
को हल करेंगे, तव सारी भर्थनीति को वदल देना होगा। अर्थत्रीति की वुनियाद 
ही अब खेती होगी । ऋषि-प्रघान अर्थशास्त्र होगा, तो उत्ती ढण का उसको नरेेशो 
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होगा । कृषि में मालिक ज्यादा होते है, मजदूर कम होते है और कारखाने में मालिक 
कम, मजदूर ज्यादा होते हैं। कारखाने में मजदूर अपना काम नही करता, खेती में 
किसान अपना काम करता है। स्पष्ट है कि अपना काम करनेवाला हडताल क्या 
करेगा ? किसानी में हडताल क्या ? पहले मजदूर आगे था और उसके साथ किसान 
पर अव यह क्रम वदल जाता है। किसान मुख्य हो जाता है। इसलिए किसान का 
स्वार्थ समाज-हित बन जाना चाहिए । तब हमारा सिद्धान्त क्रातिकारी तत्त्व बनेगा ! 
आज हम इस नतीजे पर पहुँचे हैँ कि समाज में छोटे-छोटे मालिकों की सख्या अधिक 
होने के कारण नागरिकों का स्वार्थ ही क्राति का कारण बनेगा। नागरिकों की 
आवश्यकता के साथ क्राति का अनुवच्ध होगा। 


सागरिक की ऋएत्ति 


्ण 


नागरिकों की आवश्यकताएँ मैने बतायी। पहली आवश्यकता अब यह पैदा 
हो गयी है कि वीर की क्रान्ति नही होगी, सत्त की क्राति नहीं होगी, अव जो क्राति 
होगी, वह नागरिक की क्रान्ति होगी । नागरिक की क़ान्ति के लिए नागरिक के 
पुरुषार्थ की प्रेरणा जागृत होनी चाहिए । नागरिक में पुरुषार्थ की प्रेरणा जागृत 
करने के लिए मानवीय विभूति का आदर्श रखना होगा । हम मनुष्य को ही विभूति 
मार्ेंगे । अब जो क्रान्ति होगी, वह राज्यनिप्ठ नही, लोकनिष्ठ क़ाति होगी। भावर्स 
की वैज्ञानिक प्रक्रिया थी, सैनिकता को नागरिकता में परिणत करना। आज सैनिकता 
को नागरिकता में परिणत करने के लिए नि शस्त्रीकरण के सिवा दूसरा कोई चारा नही 
है। निःशस्त्रीकरण केवल एक अमावात्मक कदम है । उस अमावात्मक कदम से काम 
नही चलनेवाला है। भावरूप योजना की आवश्यकता होगी । इस भावरूप योजना 
के लिए क्राति की प्रक्रिया नवीन होगी । माक्से के सामने मजदूरो की क्रान्ति का जो 
नवशा था, वह पूरा-का-पूरा नक्शा अब बदल गया है। क्राति के जो केन्द्र-विन्दु थे, 
वे केन्द्र-विन्दु बदल गये है । इसलिए क्रान्ति की विभूति बदल गयी है। क्राति की 
विभूति बह होगा, जिसकी आँख मे क्राति का दर्शन कर सकने की शक्ति आयेगी | 
आज बह शक्ति किसान की आँख में आयेगी। और किसान की आँख में जो शवित 
आयेगी, वह उन लोगो के दर्शन से आयेगी, जिनकी बुद्धि और जिनके हृदय किसान 
की आवश्यकताओं और उसके वास्तविक हित-सर्वधों के साथ एकरूप हो गये हो । 

कात्ति की प्रक्रिया 

विज्ञान आज सास्क्षतिक आधारो के बिना नि सत्त्व हो गया है। सत्ताधारियों 
के प्रमृत्व में वैज्ञानिक आज परेशान हो रहे है । वैज्ञानिकों को उवारने के लिए आज 
यदि सैनिक सामने आता है, तो उसमे ऐसी शक्ति नही। सैनिक वैज्ञानिकों को उवार 


श्ष४ड संर्वोदिय-दर्शन 


नहीं सकता, राजनीतिज्ञ वैज्ञानिकों को उवारना नहीं चाहता | दृकानदार और 
सौदागर वैज्ञानिक को “मुनाफे का दलाल” बनाना चाहते हैँ और सत्ताघारी लोग 
वैज्ञानिक को पोलिंग एजेंट! बनाना चाहते है। इसलिए ये दोनो वैज्ञानिको को नहीं 
उबारेगे। सीधी-सी बात यह है कि वैज्ञानिक को साधारण नागरिक उबारेगा। 
साधारण नागरिक वैज्ञानिक को उवारे, तो उसके व्यक्तित्व में कुछ विशिष्ट गुणो 
का विकास करना होगा, विज्ञान की ओर से उसका रुख बदल देना होगा। सृष्टि को 
मग्य वस्तुओ का भडार नही, भगवान्‌ की विभूति मानना होगा । मैं जब पशु-शक्ति 
का विचार करता हूँ, तो पशु के लिए मी में वही कहता हूँ। उसे भी भगवान्‌ की विभूति 
के रूप में ही देखना होगा | हमें जीवन की ही आवश्यकता के रूप में श्रम का विचार 
करना होगा। इसके विकास की प्रक्रिया का क्रम ऐसा होगा कि में पहले दूसरे के 
सुख में अपना हित देखूंगा, दूसरा मेरे सुख में अपना हित देखेंगा। लेकिन हम दोनों 
'निरपेक्ष रहेंगे । हम एक-दूसरे के लिए रुकेंगे नही | जब सब एक-दूसरे के सुख का विचार 
करने लगेंगे, तो हमारा सुख, हमारा स्वार्थ और समाज का हित एकरूप हो जायगा । 

इस दिशा में बढने के लिए हमने पहले विश्वात्मा को, लोकात्मा को लिया । और 
फिर सर्वहारा, दरिद्रनारायण को | पूंजीवाद के ही विकास में से पूंजीवाद का हास 
होने लगा और जैसे-जैसे वह क्षीण होने लगा, सम्पत्ति विखरती चली गयी और सुख 
विखरता चला गया। अब जो क्रान्ति होगी, उस क्रान्ति में सैनिक या वीर का नही, 
सारी जनता का पुरुषार्थ होगा । अब सारी जनता इतिहास का निर्माण करेगी । 
साधारण नागरिक की क्रान्ति की जो प्रक्रिया होगी, वह प्रक्रिया आज इस देश में हमारे 
सामने एक व्यावहारिक प्रयोग के रूप में विद्यमान है । 


विनोबा की सफलता 


लोगो ने मुझसे प्रश्न किया है कि “क्या “५७ में विनोवा सफल हो जायेगे ?” 
मैसे कहा कि मे नहीं जानता कि विनोवा सफल होगे या नही होगे । मेरे सामने तो 
वह सवाल ही नही है। मेरे सामने तो यह सवाल है कि हम सफल होगे या नही होगे | 
'विनोबा तो सफल होगे ही । उनकी सफलता में कोई शका नही रह गयी है। क्योकि 
उनकी सफलता इस वस्तु में है कि उन्होने हमारी वुद्धि में इस वात का एक प्रत्यय पैदा 
कर दिया कि सत्ता-निरपेक्ष और शस्त्र-निरपेक्ष आथिक क्रान्ति की प्रक्रिया हो सकती 
है। जो वस्तु दुनिया पहले मानने को ही तैयार नहीं थी, उसे उन्होने प्रस्थापित 
कर दिया । अब ५७ को सफलता या असफलता तो आप लोगो के प्रत्यय पर निर्मेर 
है। आप लोगो में जो स्फूत्तिमानू, पुस्षार्थवान्‌ होगे, वे सफल क्‍यों नही होगे ! 
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पहले से ही हम यह क्यो कहें कि हम सफल नही होगे ? अग्रेजो के जमाने में 
लोग पूछते थे कि “क्या अग्नेज दरअसल चले जायेंगे ?” मैंने कहा, “यह मुझसे क्यों 
पूद्ध रहे हो ” ज्योतिषी से पूछो । तुम अपने से पूछो कि भग्नेज न गये, तो हम क्‍या 
करेंगे। ये न गये, तो हम सिर्फ इतना ही कहेंगे कि गाघी के तरीके से अग्रेज नहीं 
गये।” यह सारा विवेचन मैंने इसलिए किया कि हमारे सामने दूसरा कोई रास्ता 
ही नही है (४६ 





“ खादीयाम में शिविराधियों के वीच २५-१२-१५६ का प्रात.-प्रवचत | 
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हमे सोचना है कि क्रान्ति का सास्कृतिक आधार क्या होगा। कारण, में बता 
चुका हूँ कि शस्त्र मे, यन्त्र में और प्रचलित लोकतत्र में सास्कृतिक क्रातिकारी तत्त्व 
नही रह गया है। दुनिया में किसी क्रान्ति का ध्येय कमी राजनैतिक और आर्थिक 
हो ही नही सकता । मूल्य और आदर्श न तो कमी राजनैतिक होते है, न कभी आधिक 
होते है ! जितने भी आदर्श और मूल्य होते है, वे सब पारमाथिक होते है । उन्हें 
चाहे आध्यात्मिक कह लीजिये, चाहे पारमाथिक । उन्हें सास्कृतिक भी कह सकते हैं । 

संस्कृति! का अर्थ 

यहाँ हम यह भी देख ले कि सस्क्ृति का अर्थ कया है। मार्क्स के बाद बने समाज- 
शास्त्रों में ससकृति की परिभाषा की गयी है, एक विशेष प्रकार का आचरण | सस्क्ृति 
की एक पद्धति है कि अपने से बुजुर्ग आदमी मिलते ही हम उसके चरण छू लेते है । 
कुछ अन्य लोग उसके मिलने पर उसका हाथ चृम लेते है। ये दोनो सकेत अलग्- 
अलग है, लेकिन उनका आशय एक है। ऐसे आचरण को कुछ लोग 'सस्कृति” कहते 
हैं। यात्रिक उपकरणो के साथ सस्कृति बदलती है, ऐसा लोग आजकल कहने लगें 
है । देकनिक के साथ नक्शा बदलता है, सस्क्ृति नहीं बदलती । 'टेक्नालॉजी' 
में जो परिवर्तन होता है, उसके साथ नक्शा और व्यवहार वदलता है, सस्कृति नहीं 
बदलती । शिविर में आये विभिन्न प्रान्तों के लडको की पोशाक एक तरह की है । 
लेकिन पूणिया और सिहमूम का झगडा होगा, तो विहारी वुशकोट और वगाली 
युशकोट एक-दूसरे से झगडने लगेंगे। मतलब, आशय नही वंदला है, आकृति 
बदली है। यत्रीकरण से वाहरी एकरूपता आ जाती है। लेकिन बाहरी एकरूपता 
सास्कृतिक एकता नही है। वह वृद्धि की और हृदय की एकता नही है | यन्त्रीकरण 
के साथ समानरूपता आती है। बाहरी नक्शा एक प्रकार का हो सकता है, लेकिन 
उतने से मूल्य' एक नही हो सकते ! आज सस्क्ृति का जो सकुचित अर्थ है, उसे मुला 
देना चाहिए। 'सस्क्ृति' का असली अर्थ है---जीवन में साझेदारी ।' दुसरे के जीवन में 
बामिल् होता और दूसरे को अपने जीवन में शामिल करना संस्कृति है। यह्‌ 
जिन्दगी की साझेदारी, यह शराकत, तहजीव, 'कलचर' या 'सस्कृति' कहलाती है। 


यूनानी दंतकथा 


यूनानी पुराणों में एक दतकथा आती है कि दो माई है। इनसे कहा गया कि 
सृप्टि की रचना करो | पहले एक-एक श्राणी बताया और उसमे अपनी सारी 
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करामात खर्च कर डाली । किसीको उसने पलो से विभूषित किया, किसीको 
रोएँ या ऊत से । किसीको पस्ल दिये, किसीको सीग दिये, किसीको दाँत या नाखून | 
किसीकी हिम्मत दी, किसीकों चालाकी। किसीकों ताकत दी, किसीको स्फूति । 
पर जब वह भनुष्य बनाने वैठा, तो इसे देने के लिए उसके पास कुछ नही रहा । 
दूसरे प्राणियों और सृष्टि से मुकावला करने के लिए इसके शरीर में कोई योजना 
वह नहीं कर पाया। इसलिए मनुष्य जब वना, तो वह सबसे बेचारा' बन गया। 
उसके पास कुछ मी नही रहा। दाँत भी नहीं, नाखून भी नहीं, सीग भी नहीं, पत्र 
या रोएँ भी नही | दूसरा भाई हैरान रह गया ! बडी सुश्किल से इधर-उधर से 
खोजकर आग लाया और मनृष्य से कहने लगा कि तू आग ले ले। तेरे पास कुछ 
तो हो, जिससे तू दूसरे जानवरों से अपना सरक्षण कर सके | लेकिन इतने से ही तो 
काम नही चल सकता था। 

दूसरे दो भाई थे। एक को भगवान्‌ ने वरदान दे दिया कि “तू अमर होगा ! ” 
दूसरा भी वडा गुणवान्‌ था, उससे कहा कि “तुझमें पुरुषार्थ होगा, बुद्धिमत्ता होगी, तरह- 
तरह के गूण होगे । लेकिन तुझमें एक दोष यह होगा कि तू अल्पायु होगा ।” अब ये 
दोनो बैठे । बडे भाई को बहुत शोक हुआ कि भगवान्‌ ने दिया भी तो डेढ वरदान 
दिया। पूरे दो नहीं दिये। वह भगवान्‌ के पास गया और बोला, “मगवन्‌ू, एक वर- 
दान और दे दीजिये, तो हमारा काम चल जायगा।” पूछा, “कौनसा वरदान 
चाहिए ?” बोला, “मुझे यह वरदान दे दीजिये कि म॑ अपनी अमरता को बाँट सकूं 
और इसकी अल्पाय्‌ में शामिल हो सकू ।” 

सुख-दुःख बाँटने की कला 

मृत्यु को और जिन्दगी को बाँट लेने की जो शक्ति है, वह मनुष्य की बुद्धि-आक्ति 
कहलाती है । यह पश्नु में नहीं है। मनृष्य की जीवन-शकित शस्त्र में नहीं है, पतन 
में नहीं है, राज्य में नहों है, मनुष्य की जीवन-शक्ति जिन्दगी को बाँटवे को उसकी 
कला में है। उसकी जीवन-शक्षित इसीमें है कि वह जीवन को बाँद सके, मृत्यु को 
बॉँट सके । मृत्यु को बाँदने से मृत्यु समाप्त हो जाती है, जीवन को बाॉटने से जीवन 
अनन्त हो जाता है । 

हमारे एक सम्बन्धी का पुत्र मर गया । हमें इस बात का पता बहुत देर मे चला । 
उसने हमें चिट्ठी लिखी कि “आखिर आपने हमें सहानूभूति के दो शब्द भी नही लिखे ! ” 
एक मित्र ने हमसे कहा कि “आप दो शब्द लिख देते, तो क्या होता ? क्या उससे उसका 
भरा हुआ बेंटा वापस आ जाता ? ” मैने कहा, “मरा हुआ वापस तो नही आ जाता । 
पर इस वारे में आप उसीसे पूछिये ।” उससे पूछा, तो उसने कहा कि “हमार पुत्र तो 
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वापस नही आता, लेकिन दुख हलका हो जाता ! ” आँसू वाँट लेने से पुछ् जाते है। 
हँसी बाँट लेने से अनन्त हो जाती है। दुःख बेंटता है, तो हुलका हो जाता है और 
सुख्र बेंटता है, तो दुगुना हो जाता है। यह बृःख और सुख का फक है। 

हमारे सामने प्रश्न यह है कि जो लोग पडोसी बन गये है, वे भाई कैसे बनें? 
पडोसी यदि मित्र नही वनते, तो 'पडोसी' महामयानक वस्तु है। एक अग्रेज लेखक 
नें पडोसी का वर्णन किया है कि “वह प्रकृति की लापरवाही और मयकरता के 
साथ आता है।” भगवान्‌ और नियति चाहे जिसको आपका पडोसी बना देती है। 
दोस्त आप बना सकते है, दुश्मन आप बना सकते हूँ । दोस्त या दुश्मन बनाना आपके 
हाथ की बात है, पडोसी को बनाना आपके हाथ की वात नही है। आपको ही वहाँ 
से हट जाना पडेगा, तमी पडोसी जा सकता है। वह लिखता है कि पडोसी कोई 
गाय, मैस, वैल होता, तव भी चल जाता, पर वह मनुप्य है, इसलिए सारे प्राणियों 
में मपकर है। वह कोई भी हो सकता है। पडोसी सयोग से होता है, वह हमारे 
लिए मानवता का नमूना है । 


सांस्कृतिक समस्या 


यह सास्कृतिक समस्या है! विज्ञान मनुष्यो को पडोसी वना सकता है, लेकिन 
पडोसियो को दोस्त बना देना विज्ञान की शविति के वाहर की वस्तु है। सैस का एक 
पाडा ठड में पडा छटपटा रहा है। छोटा लडका उसे देखता है और रोने लगता 
है। उसके पास ओवरकोट है, शाल है। पर वह छुटपटाता है और रोता है ! विज्ञान 
के पास इसका क्या जवाब है ? विज्ञान केवल इतना बतला सकेगा कि यह काँप क्यों 
रहा है। कहेगा, इसकी फलाँ मासपेशी पर फलाँ परिणाम हुआ है। लेकिन यह क्यों 
रो रहा है ?' इसका जवाब विज्ञान नहीं दे सकता। सत्यनारायण की कथा में एक 
लडके को प्रसाद में एक पेडा मिलता है। वह कहता है, “मै यहाँ नही खाऊँगा 
छात्रालय में जाकर खाऊँगा ।” वह छात्रालय में जाता है। वहाँ उसका दोस्त समझता 
है कि इसने तो एक पेडा खा ही लिया होगा । दूसरा पेडा मेरे लिए लेकर आया है। 
वह समूचा पेड़ा उठाकर खा लेता है। लेकिन खाता है वह, पर मजा आता है इसे ! 
भला कौनसा विज्ञान इसका जवाब दे सकता है ? 

आज की समस्या विज्ञान की शक्ति से वाहर की है। इसलिए जो लोग यह 
समझते है कि विज्ञान से क्रान्ति होगी, वे लोग क्रान्ति की समस्या को ही नही समझते । 
विज्ञान हमें जहाँ तक लाकर पहुँचा सकता था, वहाँ तक उसने पहुँचा दिया है। अब 
इससे आगे विज्ञान की गति नही है! लोग पूछते है कि क्या आप विज्ञान से इनकार 
करना चाहते है ? हम विज्ञान से विलकुल नहीं इनकार करना चाहते । विज्ञान को 
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आज दो सवारियाँ मिली हैं--एक लाभ और दूसरी सत्ता। हम विज्ञान को उबारना 
चाहते है । इसके लिए उसका आशय ही वदलता होगा। विज्ञान अपने में तटस्थ 
है, क्योंकि वह जड है। मोटर हमारी गति को बदल सकती है, पर वह हमारे मुकाम 
को, उद्देश्य को नही वदल सकती । मुझे सोखोदेवरा जाना है या मुझे गया जाना है, 
यह मोटर नही कह सकती । इसलिए मनुष्य के जो ध्येय या आदर्श होते हैं, वे हमेशा 
वैज्ञानिक भी नही होते, आर्थिक भी नही होते और राजनीतिक भी नहीं होते, वे 
मानवीय होते हैँ । यह समस्या है और इसे विज्ञान नही हल कर सकता । 


कऋान्तियों के सुपरिणाम 


आाज तक जितनी क्रान्तियाँ हुई है, उतमें सबसे अधिक वैज्ञानिक विचार-पद्धति 
कम्युनिस्टो की रही । लेनिन की क्रान्ति दुनिया की सबसे पहली अन्तर्राष्ट्रीय क्रान्ति 
थी। रूस और चीन की क्रान्तियाँ दुनिया की पहली वैज्ञानिक क्रान्तियाँ है। मानव- 
समाज के इतिहास में मनुष्य ने जो कुछ प्राप्त किया है, जहाँ तक हम आए पहुँचे हैं, उतमें 
इन दो क्रान्तियों का बहुत बडा हिस्सा रहा है। आज दुनिया में 'माक्संवादी' लोग 
तो है, लेकिन मार्क्स के सिद्धान्तों पर चलनेवाले बहुत कम है । वैज्ञानिक क्रान्ति का 
विज्ञान और क्रान्ति की कला का शास्त्र देनेवाला पहला व्यक्ति मार्स था। लेनिन 
और माओ की क्रान्तियाँ बडी वैज्ञानिक है। लेनिन की क्रान्ति ने ससार में कई महत्त्व 
पूर्ण बातें की-- 

१ पहली वात्त तो यह की कि अपने-अपने देश में उन्होंने सामतशाही और पूंजी- 
जद को समाप्त कर दिया। आमदनियो में अन्तर भले ही वना रहा हो, लेकिन सामत- 
शाही और पूंजीवाद को उन्होंने समाप्त कर दिया । 

२ दूसरी वात यह की कि उत्पादन के साधनों का समाजीकरण कर दिया । उसे 
राज्यौकरण भी कहा जा सकता है। उन्होने उत्पादन के साधनों पर राज्य का स्वामित्व 
स्थापित कर दिया । 

३ तीसरी वात यह की कि जिस रूस को कोई पूछता नही था, उसे विश्व के राप्ट्रो 
की प्रथम पक्ति में लाकर बैठा दिया । 

४ चोथी वात यह की कि एशिया और अफ्रीका में राष्ट्रीय स्वतन्त्रता के जितने 
प्रयत्त हुए, उन्हें बहुत बडी गति दे दी । 

५ पाँचवी वात यह की कि जार के जमाने में रूस के किसान और मजदूर जिस 
हालत में थे, उससे आज कही अच्छी हालत में उन्हें ला दिया है। 

सवाल है कि फिर झग्रड़ा कहाँ है ” झगडा यह है कि क्रान्ति में इतना काफी 
नही है कि मनुष्य की भौतिक स्थिति सुघरे। क्रान्ति इसलिए है कि मनुष्य के जीवन 
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का आशय ही उन्नत हो । समस्या यह है कि आज तक मनुप्य जितना दूसरों के 
साथ मैत्री से रहा है, उससे अधिक मित्रता में वह दूसरों के साथ रह सके। वैज्ञानिक 
दृष्टि से उन लोगों ने सोचा और इस वात की कोशिश की कि हम विज्ञान से एक-एक 
समस्या को हल करते चले जायें। 
वेश्या-व्यवसाय की समस्या 

मै बहुत-सी समस्याओ को छोड देता हूँ, केवल एक ऐसी समस्या लेता हूँ, जिससे 
यह वस्तु पूर्णत. स्पष्ट हो जाय । वेश्या-व्यवसाय की समस्या विश्व की एक बहुत 
बडी सामाजिक समस्या है। स्त्रियों को वोट का अधिकार दे दिया गया। स्त्रियाँ 
यदि चाहें और अवसर हो, वो वे प्रधान-मत्री वन सकती हैं, राष्ट्रपति मी वन सकती 
है । इतना अधिकार स्त्रियों को मिला है। लेकिन आज भी समाज मे स्त्री के शरीर 
और रूप का विक़य होता है। प्रश्न है कि इस समस्या को कैसे हल करें ? वेश्याओं 
की समस्या कम्युनिस्टो के लिए नैतिक समस्या नही है। उनके लिए यह मौतिक 
और आधिक समस्या है। उन्होने मौतिक मूमिका से इसे हल करने की कोशिश की । 
इसके लिए उन्होने ऐसी परिस्थिति पैदा कर दी कि समाज में किसी भी स्त्री को अपना 
रूप और अपना शरीर बेचने की आवश्यकता ही न रहे । दुनिया में रूस और चीन, 
दो ही देश ऐसे हे, जहाँ वेश्या-व्यवसाय नहीं है। वाकी सारे देश नीतिमत्ता की 
डीग तो हाँकते है, पर वेश्या-व्यवसाय सर्वत्र है। हमारा देश नीतिमत्ता की सबसे 
ज्यादा डीग हाँकता है, पर यहाँ के तीर्थ-स्थानों में सवसे ज्यादा चकले है । यह देश 
और दूसरे कई देश वेश्या-व्यवसाय का निराकरण नहीं कर सके ! 

एक कम्युनिस्ट ने एक पुस्तक लिखी है--पाप और विज्ञान, जिसमे वताबा 
है कि पाप का प्रतिकार विज्ञान से किस प्रकार किया जाय । उसमें उन्होंने अपनी 
योजना लिखी है। उस योजना में यह आया है कि हम विज्ञान ह्वारा वेश्या-व्यवसाय 
का प्रतिकार करेंगे । विज्ञान ने वेश्या-व्यवसाय तो समाप्त कर दिया, किन्तु समाज 
में हर स्त्री को हर पुरुष की वहन बना दे, कृष्ण और द्रौपदी जैसा सम्बन्ध पैदा कर 
दे, ऐसी क्षमता किसी विज्ञान में नही है ! 

सामाजिक ब्रह्मचय 

आपकी वहन दूसरे के लिए अनाक्रमण का विषय रहे, इतना विज्ञान कर सकता 
है। राज्य भी ऐसा कर सकता है। मेरी माँ सुरक्षित रहे, ऐसी व्यवस्था विज्ञान भी कर 
सकता है, राज्य भी कर सकता है। लेकिन मेरी माँ को आप अपनी माँ माने यह 
कोई राज्य और कीई विज्ञान नहीं कर सकता । यही वह स्थान है, जहाँ पर पहुँच 
कर जयप्रकाश बाबू का हृदय-परिवर्तंव हुआ। वे कहने लगें कि भौतिक प्रेरणा 
पर्याप्त नही है।” राज्य अधिक-से-अधिक इतना कर सकता है, विज्ञान इतना 
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कर सकता है कि वह हर स्त्री को सुरक्षित कर दे। वेक्या-व्यवसाय को विज्ञान रोक 
सकता है, पर व्यभिचार को कौन-सा विज्ञान रोक सकता है ? समाज में ब्रह्मचर्य 
के मूल्य की स्थापना कोई विज्ञान नहीं कर सकता। ब्रह्मचर्य के मूल्य का अर्थ 
यह है कि हर स्त्री मेरे लिए माँ हो कौर हर स्त्री के लिए से या तो पुत्र रहें, भाई 
रहूँ या पिता रहें । इसे सामाजिक ब्रह्मचर्य/ कहते हैं । इसलिए अब इतना ही 
पर्याप्त नहीं है कि हर मनुष्य स्वतन्त्र हो जाय, मावश्यकता इस बात की है कि 
हर मनुष्य, हर व्यक्ति को हम भगवान्‌ की विभूति साले । हर स्त्री माँ होती है, 
तो भगवान की विभूति वन जाती है । हर पुरुष उसका पुत्र, माई या पिता होता 
है, तो भगवान्‌ की विमूति वन जाता है। 

विज्ञान और लोकतन्त्र हमें यहाँ तक पहुँचा गया कि हर स्त्री-पुरष का बोट एक 
समान है। स्त्री और पुरुष, दोनो बराबर है । हर पिता माँ की कोख़ से पैदा होता 
है और हर माँ के पिता होता है, इसलिए ये दोनो बराबर है । समाज-विज्ञान यहाँ 
तक लाकर हमे छोड गया । लेकिन समाज-विज्ञान या राज्य, दोनो हमें यहाँ तक नही 
ले जाते कि आप मेरे शरीर को पवित्र मारने और मै आपके शरीर को पवित्र मानूँ। 
अगर व्यक्तियों के सम्बन्ध में पवित्रता की मावना नही आयेगी, तो लोकतन्त्र चरितार्थ 
नही हो सकता । इतना तो आवश्यक ही है कि जहाँ पर कोई पुलिसवाला या फौज- 
वाला नही है, वहाँ मेरे सामने बैठे लडको की बहुएँ मेरे पास सुरक्षित रहे और मेरी 
बेटी इन लडको में सुरक्षित रहे। इसके लिए यदि पुलिस की, फौज की और राज्य वी 
जरूरत होगी, तो फिर बर्वरता किसका नाम है ? जब इसी बात को नागरिकृत्व के 
लिए लागू कर लीजिये। गाधी को भारने के लिए जो सजा है, वही सजा मिखारी 
को मारने के लिए है। कानून यहाँ तक हमें पहुँचा देता है। लेकिन उस भिखारी 
के शरीर को मैं पवित्र मानूँ, यह कौन-सा कानून कर सकता है ? 


प्रेरणा का सांस्कृतिक मूल्य 


आज क्रान्ति की आकाक्षा क्या है ? वार-बार लोग प्रुछधते हैं कि कानून से क्यों 
नही करा लेते, तलवार से क्यो चही करा लेते ? सोचने की बात है कि क्या तल- 
बार कभी आदमी को मिलाने के लिए दुनिया में पैदा हुई थी ? तलवार से हार-जीत 
होती है। तलवार से समस्या हल नही होती । आपसी झगडे में हमने अपने भाई को 
मार डाला, तो माई हल हो गया, पर समस्या हल नही हुई । समस्या हल करने का 
मतलब यह है कि भाई दोनो मौजूद हैं, लेकिन झगडा समाप्त हो गया। उत्पादन 
के उपकरण और उत्पादन के साधन अनुत्पादको के हाथ में नही जाने चाहिए, इतना 
ही पर्याप्त नही है। इतनी क्रान्ति तो हमें लेनिन सिखा गया, मार्क्स सिखा गया | 


श्श्र सर्वोद्य-दर्शन 


लेकिन इतने से ही काम नही चलेगा । हमें इंससे जागे वढना होगा। गावी को मारो 
तो नी फाँसी, सिखारी को मारो त्तो भी फाँसी---इतना कानून कर सकता है। 
लेकिन मिखारी के शरीर को पवित्र भानूं, मानव-शरीर मानूँ और जब तक 
सिज़ारी नही खा रहा है, तव तक मै दूब, घी खाता भले ही रहें, लेकिन बेचैनी 
बनी रहे कि यह में ठीक नहीं कर रहा हूँ, वह करुणा और यह सहानुमूति कोई 
“विनान, कोई राजनीति, मेरे मन में पैदा नहीं कर सकती । यह है भलाई की विधायक 
प्रेरणा'! इसे सांस्कृतिक मूल्य कहते है । यह जो प्रेम की प्रेरणा है, सहानुभूति की 
प्रेरणा है, इस प्रेरणा को कौन जायूत कर सकता हैं ? विज्ञान यह नहीं कर सकता 
है और न राजनीति ही 
आज की समस्या 

आज की समस्या क्या है? रूस और अमेरिका, दोनों एक-दूसरे से डरते 
आर दोनो एक-दूसरे के प्रति सदेह रखते हैं। इस भय का निराकरण आप कंँसे करेंगे 
कायरता का निराकरण हथियार कर सकेगा ? नहीं, हथियार कायरता का निवारण 
कर नहीं सकता । कायरता का निवारण कानून कर सकेगा ? नही, कानून जापको 
रक्षण देता है, पर वह हिम्मत थोड़े ही दे सकता है| समस्या ही बह है कि रूस के 
दिल का डर कैसे निकले, अमेरिका के दिल का डर कैसे निकले ! एक नागरिक और 
दूसरे नागरिक के बोच जो भय है, चह भय यदि समाप्त होता है, तो 'लोकश्ञाही' 
आती है। राजनीति में प्रशासन होता है और लोकनीति में अनुशासन | 

अब क्रान्ति की प्रक्रिया हुई---शासव की ओर से अनुशासन की ओर चलना । 
राजनीति में तत्ता होती है, लॉकनीति में स्वतन्त्रता होती है। सत्ता में नियन्त्रण होता 
हैं स्वतन्त्रता में संयम होता है। राजनीति में जधिकार की स्पर्धा होती है, लोकनीति 
ने कतेव्य का आचरण होता है। इसका क्रम यही हैं कि शासन की ओर से जनुशासन 
की ओर चलो, सत्ता की ओर से स्वतन्त्रता की ओर चलो, नियन्त्रण की ओर से सयन 
को ओर चलो और जधिकारो की स्पर्चा की मोर से करतेव्य के आचरण की मोर चलो। 

पूंजीवाद के दोष 

पूँजीवाद में वदला जितना अधिक होगा, सम्पत्ति उत्तनी बड़ी होगी। पूँजीवाद 
भानता है कि मेहनत सम्पत्ति है। लेकिन पूंजीवाद का दोप यह हैं कि जिसकी मेहनत 
है, उसकी दौलत नही है। सून्ररूप में कहें, तो पूँजीवाद में मेहनत्त मजदूर की रहती 
है, दीलत मालिक की । पूंजीवाद शुरू होता है सौदे से, बढ़ता है सट्टें से और चरम सीमा 
पर पहुँचता है जुए से । सौदा, सट्टा और जुआ 'पूंजीवाद' कहलाता है। इसमें से तीन 
खराबियाँ पैदा होती हैँ--चंग्रह, भीज जौर चोरी । 
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समाजवाद का जत्स 

सग्रह, भीख और चोरी, पूँजीवाद के इन तीन दोषों को मिटाने के लिए समाजवाद 
आया। समाजवाद का पहला कदम था--जिसकी मेहनत, उसको दौलतं। मार्क्स 
ने लिखा कि श्रमिक का जीवन समृद्ध करने का साधन परिश्रम होगा'। माक्से का 
एक सूत्र था कि जो मेहनत करता है, उसकी दौलत हो। उसका दूसरा सूत्र था-- 
सेहनत हरएक की, दौलत सबकी। इसे सामुदायिक सम्पत्ति! कहते है। इसमें से दो चीजें 
वैदा हुई । एक का नाम है, कल्याणकारी राज्य' और दूसरे का नाम है, राज्य-स्वामित्व' | 
व्यक्ति की साहुकारी बन्द हो गयी, समाज की साहुकारी, समाज की दूकानदारी 
शुरू हो गयी । इसलिए इससे आगे चलना होगा। आगे चलने का मतलब यह 
होगा कि सामुदायिक सग्रह का भी लोभ छोड देना होगा । तो अब हमारा अगला 
कदम यह होगा कि मेहनत इन्सान की, दौलत भगवान्‌ की । उस हालन में श्रम हमारा 
ब्रत हो गया। श्रम में मी पवित्रता भा गयी । सोवियट-सविधान में लिखा है कि काम 
प्रतिष्ठित भी हो और सुखकर भी । यन्त्र ने काम को सुकर तो वना दिया, लेकिन काम 
की प्रतिष्ठा वढा देना, उसे पवित्र बसा देना और सुकर ही नही, सुखकर बना देना, 

उसके हाथ की बात नही है। 

मानवीय विभूति का विज्ञान 

किताब पढनेवाला और झाड्‌ हाथ में रखनेवाला, दोनो वरावर है, ऐसा राज्य 
कर सकता है। वह दोनो को एक वेतन दे सकता है, लेकिन प्रो० राममृत्तिजी अपने 
हाथ में झाड, लेकर पाखाना साफ करें, ऐसा कराना राज्य के हाथ में नही है। झाड, 
लेनेवाला और वे समान रूप से प्रतिष्ठित हैँ, यह जो वर्ग-मेद है, इसका निराकरण 
कोई राज्य नहीं कर सकता । काम को प्रतिष्ठा तभी मिलेगी, जब श्रम हमारा ब्त हो 
जायगा और हम समझेंगे कि मेहनत इन्सान की होगी, दौलत भगवान्‌ की। 'रूबे 
भूसि गोपाल की, सम्पत्ति सब रघुपति के जाही ।' सम्पत्ति केवल समाज की नही रहेगी, 
क्योकि समाज को हमने भनुप्यो का सगठित स्वार्थ समझ लिया है। स्वार्थ विशाल 
होने से, सगठित होने से, वह निःस्वार्थ नही बन जाता। इतना हम समझ ले, तो 
सृष्टि की ओर देखने की हमारी दृष्टि वदल जायगी । यह पृथ्वी केवल उत्पादन के सावनो 
का भडार, वसुधरा' नही रहेगी, यह घरती 'माता' वन जायगी। बसु” का मतलब 
है घन | वसुघरा वह है, जिसमें धन भरा हुआ हो। नानारत्ना बसुधरा' । अनन्त रत्न 
उसमे भरे हुए हैं, सम्पत्ति का भडार है। यह पृथ्वी केवल सम्पत्ति का भडार नही हे । 
कालिदास ने हिमालय को दिवात्मा” कहा है। एक चतुर व्यापारी कहता है कि यहाँ तो 
इतनी बर्फ है, इसलिए आइसक्रीम की फैक्टरी खोलता हूँ । इसे कहते हैं प्राकृतिक साधनो 
का विदोहन। कठिनाई यही है कि हम सृप्टि को अपनी सहयोगिनी नही बनाते। सृष्टि 


श्द्४ सर्वोदिय-दर्शन 


हमारी सहयोगिनी होनी चाहिए । सृष्टि में छिपे हुए मडारो का आविष्कार विज्ञान 
ने किया। पर, सृष्टि को अपनी सहयोगिनी वना लेना विज्ञान के वूते के वाहर है। 
इसलिए मैने कहा कि सृष्टि को विभूति बनाना होगा। इसे मैने मानवीय विभूति का 
विज्ञान कहा । जिस तरह सृष्टि विभूति है, उसी तरह देश विभूति है। मिस्र पर 
इग्लैड और फ्रास आक्रमण न करे, इतनी वात आपने कही, यह प्रेरणा कहाँ से जायी ? 
भूमिमात्र ही अताक्रमणीय है, यह प्रेरणा आप कहाँ से लायेगे ? आक्रमण की घमकी से 
भावात्मक प्रेरणा नही मिलती । सह-अस्तित्व पर्याप्त नही है। हीग और कपूर एक ही 
डिविया में रख दे, तो सह-अस्तित्व तो होगा, पर एक की गघ दूसरे में नही जायगी । 
प्रश्न यही है कि इसमें आतृत्व की, प्रेम की भावरूप प्रेरणा कहाँ से आयेगी ? सर्वोदिय 
कहता है कि मनुष्य को विभूति मानने से आयेगी। एक नागरिक दूसरे नागरिक के शरीर 
को पवित्र माने । इतना ही नही, मनुष्य के मकान को हम जिस तरह अनाक़रमणीय 
मानते हैँ, उसी तरह से भूमि को भी पवित्र मानना होगा | मेरे मकान में आप न घुसे, 
यह कानून है। लेकिन मेरे मकान मे आग लगे, तो आप बुझाने आयें, यह कहाँ का कानून 
है ? यह तभी होगा, जब आप मेरे मकान को उतना ही पवित्र मानेंगे, जितता भगवान्‌ 
के मन्दिर को मानते है। यह भूमि अनाक्रमणीय तव होगी, जब इस भूमि को हम मगवान्‌ 
की विभूति मानेंगे । 
जीवन का सर्वोदिय-दशेन 

स्त्री अनाक़मणीय कव होती है ” जब वह माता बन जाती है। मनुष्य अनाक्रम- 
णीय कब बनता है ”? जब वह विमूति वन जाता है। भूमि अनाक्रमणीय कव बनती 
है ? जब वह विभूति बन जाती है। ऐसे मूल्यो की जब स्थापना होती है, तब विज्ञान 
का स्वरूप बदल जाता है। विज्ञान क्रान्तिकारी बन जाता है। लोकनीति क्रान्तिकारी 
बन जाती है । 

उसी तरह से समय की भी वात है | प्रो० राममरतिजी यहाँ रोज गवाते है 'सॉस- 
संस में जीवन गृजरे ! ” लाग फेलो ने लिखा है-- अपने हृदय की हर धडकन के साथ 
में मसान की तरफ जा रहा हूँ ।* यह तो 'जीवन गुजरे' की बात है। दूकानदार कहता 
है, समय ही घन है |” वकील साहव के पाँच मिनट के लिए एक हजार रुपये, डॉक्टर 
साहव के दस मिनट के लिए चौसठ रुपये । मास्टर साहव एक हफ्ते में ३० घण्टे पढाते 
है, उसके लिए ढाई सौ रुपये । इस तरह समय सुवर्ण-तुला पर तौला जाता है। समय 
हमारे जीवन का एक द्रव्य वन जाता है। वह जीवन का एक कच्चा माल, एक उपकरण 
बन जाता है। लेकिन समय ही जीवन है। साँस-स'स में जीवन गुजरे ! * यो हम देखते 
हैं कि जीवन समय का बना हुआ है। ऐंसी हालत में समय एक विभूति का रूप ले लेता 
है। काल विभूति वन जाता है। तुलसीदासजी ने लिखा है कि काल काहि नहिं खाय 
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काल किसे नहीं खाता ? भगवद्गीता मे कहा है--कालोउस्मि लोकक्षयक्ृत्‌ 
प्रवद्धों  लोक-क्षय करने के लिए में कल बनकर जाता हूं ।' और लोगो को जिलाने 
के लिए में जीवन का उपादान बनकर आता हूँ । घडा जिस तरह से मिट्टी का बना हुआ 
होता है, उसी तरह जीवन समय का बना हुआ होता है। समय जीवन का उपादान 
बनकर जब आता है, तव समय विभूति वन जाता है। 

इस प्रकार भनृष्य विभूति बन गया, धरती विभूति वन गयी, सृष्टि विभूति बच 
गयी और समय विभूति वन गया। यह जीवन का सर्वोदिय-दर्शन! कहलाता है। सर्वोदिय- 
दर्शन फा अर यह है कि जितनी वस्तुएं हे, वे सब हमारे जीवन की विभूतियाँ बनेंगी । 
ऐसा नही होगा, तो समी जगह सधर्ष होगा । विज्ञान की 'मनुष्य ने प्रकृति पर कैसे 
विजय पायी' नामक अग्रेजी पुस्तक में पढा था कि सृष्टि से लड़ाई में जीतो । जमाने 
से लडाई है, उसे भी जीतो | मनुष्य से लडाई है उसे भी जीतो। अपने से लडाई है, 
तो उसे भी जीतो । जहाँ देखो, वहाँ लडाई ही लड़ाई दीखती है । जीवन की विभूति 
चनकर कोई नही आता । और यहाँ सर्वोदिय में सवंत्र सामजस्प ही सामजस्य है । 

ऋ्रान्ति का 'विभूति-योग' 

मान लीजिये कि शोमा वहन गाने वैठी है। हार्मोनियम से उनके स्वर की लडाई 
होती है, हारमोनियम की तानपूरे से लडाई होती है, तानपूरे की तबले से लडाई होती 
है और इन सवकी मिलकर हमारे कान से लडाई होती है। भला यह सगीत कहलायेगा ? 
सगीत का मतलब ही यह है कि सहगीत और समगीत हो। उसका ताल तानपुरे से मिलता 
है। तानपूरे का स्वर हारमोनियम से मिलता है। तीनो का स्वर मिलकर शोमा वहन 
के गले से मिलता है। ये सब मिलकर हमारे कान में प्रतिध्बनित होते है, तो हृदय की 
तनन्‍्त्री वजने लगती है। इसलिए सगीत की गणना ललित कला में होती है, नहीं तो 
उसे ललित कला कौन कहता ? 

अब जो क्रान्ति होगी, वह ललित कलात्मक ही होगी। जीवन में सवादित्व आयेगा 
संग्रीत्र आयेगा। विज्ञान विभूति वनकर आयेगा, साहित्य विभूति वनकर आवेगा, 
समय विभूति वंकर आयेगा, घरती विभति बनकर आयेगी! यह है हमारा-- 
(विमूति-योग' । भगवदुगीता की तरह क्रान्ति में भी एक 'विभूति-योग होता है। जीवन 
के साधन और उपकरण भी उस विभूति के विकास के लिए होगे । 


मनुष्य के तीन लक्षण 


उपकरणवाद अलग है, उपकरणशीलता अलग है। विज्ञान ने मनुष्य के तीन लक्षण 
बतलाये । एक लक्षण है--भनुप्य विवेकी प्राणी है अर्थात्‌ विशेष बुद्धिमान । विवेक 
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और वृद्धिमत्ता में अन्तर है। वुद्धिमत्ता पशु में मी है, साँप में मी है और हाथी में भी है। 
परन्तु विवेक केवल मनुष्य मे ही है। यह मनुष्य की आध्यात्मिक व्याख्या है। 

मनुष्य का दूसरा लक्षण यह है कि मनुष्य के पास भाषा है और दूसरे प्राणियों के 
पास भाषा नही है। दूसरे प्राणी मारपीट कर सकते है, लेकित भाषा उनके पास 
नही । वे गाली नही दे सकते | बहुत हुआ, तो थोडा गुर्रा लेंगे। जेल में कुछ लोग मौन- 
व्रत लेते थे। पर मौन में वे लिखकर एक-दूसरे को गालियाँ देते थे । हम लोगों ने कहा 
कि मौन में लिखना भी वन्द होना चाहिए। तब वे एक-दूसरे को घूंसे दिखाते थे और 
कभी-कमी उनमें कुश्ती भी हो जाती थी। लेकिन उनका मौन नही टूटता था। पशु 
यहाँ तक पहुँच जाता है। मनुष्य के पास भाषा है, जिससे वह आशीर्वाद भी दे सकता है 
और शाप भी दे सकता है, शुभ कामना मी कर सकता है और कोस भी सकता है। मनुष्य 
और पशु मे यह दूसरा अन्तर है । 

मनुष्य का तीसरा लक्षण यह है कि उसका भेंगूठा सारी उँगलियो को छू सकता 
है। इसमें हुनर और कारीगरी है। यह हुनर और कारीगरी मनुष्य की उँगलियो 
में है। इससे मनुष्य 'उपकरणपटु' हुआ। 


यन्त्र के पक्ष-विपक्ष का प्रदन 


कुछ लोग पूछते है कि आप यनत्रो के पक्ष में है या यन्त्रो के विरोध में है ? भला 
यह भी कोई सवाल है  जड वस्तु का क्‍या पक्ष और क्या विरोब २ पहाड पहाड ही 
है। उसका क्‍या पक्ष और क्‍या विरोध ? नदी नदी ही है। नदी का क्या 
पक्ष और क्‍या विरोध ? ऐसे प्रश्न का क्या जवाव दिया जाय ! यन्त्र से हमारा कोई 
वैर है क्या ? यन्त्र के पक्ष और यत्र के विरोध का कोई प्रश्न ही नही उठता । हमने तो 
यह माना है कि मनृष्य उपकरणपदु है। अर्थात्‌ अपनी इन्द्रियों और अपने अवयवों 
की शक्ति को बढानें की सिफत मनुष्य मे है। यह सिफत दूसरे किसी प्राणी में नही है। 
अपनी इन्द्रियो की और अपने अवयवों की शक्ति को वढाने की कला ही 'यत्रविज्ञानं 
कहलाती है। 
बन्दर से हमारा पाला पड जाता है, वह हमे नोच लेता है। कुछ जाववर ऐसे हैं, 
जो सीग होने के कारण कुछ दूर से हमे मार देते है । इनका सामना करने का हमारे पास 
कुछ साधन नही है और वह हमारी पहुँच में भी नही है। हम नीचे बैठे है, कौजआा आकर 
ऊपर से बीट कर देता है। हम उसका कुछ नही विगाड़ सकते । यह देखकर मनुष्य ने 
क्या किया ? उसने देखा कि पत्थर फेकने से सौ गज जाता है, तो गुलेल ली! लाठी 
पास में ही मार सकती है, तो दूर के लिए तीर-कमान लिया ! डँगली से जमीन नही 
खोद सकता, तो सब्बल और कुदाली ली । यह उपकरणशीलता मनुष्य की संस्कृति 
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है। इसलिए यह कहना गलत है कि सर्वोदिय यन्त्रो के खिलाफ है। कोई भी सास्कृतिक 
प्रवृत्ति उपकरणों के खिलाफ नही हो सकती । 
उत्पादन की प्रक्रिया केसो हो ? 

यत्रविद्या' से हमारी माँग है कि वह अमाव की पृति करे, लेकिन कला की अभि- 
वृद्धि करे। कमी को पूरा करे और हुनर को वढाये। कोई कहे कि हम अभाव को तो पूरा 
कर देगे, पर कला छीन लेगे, तो ऐसा उपकरण हमारे काम का नही। बटन दवाने से 
भोजन वन जायगा। बटन दबाने से थाली आ जायगी। ठीक है। पर बटन दबाने से 
खाया तो नही जा सकता । उससे जीम में कोई रचि नही आयेगी । जीम में स्वाद 
भाना चाहिए। बदन दवाने से सत्तू बन सकता है। पर राममूर्तिजी कहते हैं कि “हमने 
खुद सत्तू पीसकर अपने हाथ से आपके लिए लड्डू बनाया है।” “आपका बनाया हुआ है, 
तब तो इसमें जो स्वाद है, वह और किसी लड्डू में हो ही नही सकता ! ” इसे 'उत्पादन 
में मानवीय स्पर्श कहते हैं । 'उत्पादन अगर गुमनाम हो जाता है, तो मनुष्य भी गुमनाम 
हो जायगा ।' सोचने की वात है कि लोकतस्त्र में मनृष्य को गुमनाम बनाना हैया 
सामवर वनाना है। उत्पादन की प्रक्रिया से व्यवितत्व के विकास का अर्थ यह है कि 
मनुष्य खो न जाय । उसको विभति का विकास होना चाहिए । भनुष्य की विभूति 
के तीन अंग हूँ : भम, फला औौर वन्धुत्व या सहानुभूति । इन तीनो का विकास उत्पादन 
से होना चाहिए । 

देयानन्द सरस्वती पजाव की बडी सस्त सर्दी में एक स्टेशन पर नगे बदन बैठे हुए 
थे। सिर से पैर तक ऊनी वस्त्रो में परिवेष्टित एक बाबू साहव पहुँचे । इनको उन्होने 
देखा, तो हैरान हो गये । पूछने लगे कि "आपको ठड नही लगती ? आप नगे बदन बैठे 
हुए हैं!” दयानन्द ने कहा, “जी, नही लगती ।” अब वे और हैरान हो गये और आँखे 
फोड-फाडकर देखने लगे । दयानन्द ने उनसे पूछा, “तुम्हारे गालो में 5ह नहीं लगती ? 
तुम्हारी आँखो में ठड नही लगती ?” कहने लगें, “नही ।” पूछा, “क्यों ?” कहने लगे 
कि “आदत हो गयी है।” “हेमारे सारे शरीर को ठड सहने की आदत हो गयी है ।” 
श्रम से मनुष्य के शरीर में सहन-शक्ति वढनी चाहिए। उत्पादन में मनुष्य की सहन- 
शीलता बढाने की शक्ति होनी चाहिए। शारीरिक शक्ति भी उसकी बढ़े | आज 
उत्पादन में तीन त्तरह के लोग हैं * मजदूर, वावू और विशेषज्ञ। तीनो का बन्तर कम 
करना होगा, तभी सुसम्बद्ध सानवीय विमूति आयेगी। कुशन और अकुशल के बीच 
के अन्तर तथा व्यवस्था और श्रम के वीच के अन्तर को कम करने पर समाजवादी 
जोर देते है। कम्यूनिज्म भी कहता है कि शल श्रम और बकुशल श्रम के अन्तर को 
कम करो, व्यवस्था और श्रम के अन्तर को कम करो। तो इन तोनो के अन्तर को कम 
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करना है। तीनो की विभूति का सामजस्य करना है। इसको करने के लिए हम कहते हैं 
कि उत्पादन में ही ऐसी योजना हो कि उसमें श्रम भी करना पडे और उसीमें से कला 
का भी विकास हो । 


पूँजीवादी उत्पादन 

तीसरी चीज, वह अनामिक न हो । राममू्तिजी सत्तू का लड्डू बनाकर लाते है ! 
कहते है, हमारे यहाँ की मकई है, हमने अपने हाथ से पीसी है। हमारे यहाँ की गाय का 
परी है। लड्डू हमने बनाया है। अब उस रुचि की कोई सीमा है ? बाजार की पकौ- 
डियो में यह वात कहाँ ? हम कहते हैं कि “थे हमसे खायी नही जाती ।” दूकानदार 
कहता है, 'खाबी नही जाती, तो मत खाभो ।” “तो तूने किसलिए बनायी थी ?” 
“बाने के लिए बनायी थी ? आपके पैसे मिल गये, वस पकौडियाँ सफल हो गयी ! हमारी 
पकौडी की सफलता यह है कि पकौडी के बदले में पैसे आ जायें ।” इसे 'पूँजीवादी 
उत्पादन कहते है । यहाँ विनिमय के लिए, मुना्फ के लिए उत्पादन होता है। 

उपयोग के लिए उत्पादन 

यहाँ मोजन की घटी बजती है। हम लोग मोजनालय में पहुँचते है! सबको रोटियाँ 
परोसी जाती है। हमारी वगल में विना दाँतवाले एक भाई बैठे हुए है। वे कहते है कि 
“बहू रोटी तो खाबी नही जाती ।” 'क्यो ?” “मेरे दाँत ही नही है।” भोजन करनेवाले 
५० आदमी थें, उन आदमियो के हिसाव से रोटियाँ वनी है । यहाँ लाम के लिए उत्पादन 
नहीं है। उपयोग के लिए उत्पादन है। जितने आदमी थे, उतनो की रोटियाँ बनी है । 
अब सवाल है कि जिनसे रोटी नही खायी जाती, उनके लिए क्या करें। तो एक विकल्प 
दिया---दलिया ले लें ।” यह विकल्प ही मिला, रोटी नहीं मिली 

घर में माँ से कहते है कि यह रोटी हमसे खायी नही जाती, तो वह तीन तरह की 
रोटी बनाती है। बगैर दाँतवाले के लिए नरम रोटी, कच्चे दाँतवाले के लिए खस्ता 
और पक्के दाँतवाले के लिए करारी । 

हमारे छात्रालय में रविवार के दिन विशेष भोजन बनता था। उस दिन हमारा 
रसोइया पहले ही अपने लिए मोजन निकाल लेता था। मै मेस-मैनेजर बना, तो उससे 
पूछा कि “तुमने अपने लिए अलग निकालकर क्यो रख लिया ?” बोला, “तुम लोग 
शैतान होते हो, कही तुमे खाने की होड लग गयी, तो हमारे लिए कुछ नही वचेगा । 
इसीलिए हमने अपने लिए निकालकर रख लिया ! / 

४ बिद्व-कुटुम्ब-योग 

माँ घर में भोजन वनाती है। हम भोजन कर रहे है। कुछ मित्र भी आ जाते हैं। 

हम खूब तारीफ करते हुए खा रहे है कि आज तो ऐसी वढिया चीज वनी है कि खाते 
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ही बनती है। हम सब भोजन साफ कर देते हैं। माँ के लिए कुछ भी नही बचता। वह 
पडोसिन से जाकर कहती है, “सुनती हो, आज ऐसा वढिया भोजन बना था कि मेरे लिए 
कुछ नही बचा | 

यह मानव के लिए उत्पादन कहलाता है। 

जहाँ भूख है, वहाँ उत्पादन चाहिए। जहाँ कमी है, वहाँ अवश्य अधिक उत्पादन 
किया जाय । लेकिन प्रश्न यह है कि उत्पादन किसलिए किया जाय ? 

बिक्री के लिए, विनिमय के लिए उत्पादन--पूंजीवाद” । 

उपयोग के लिए, उपभोग के लिए उत्पादन---'समाजवाद' | 

पडोसी के लिए उत्पादन--सर्वोदिय । गाघी ने इसे 'स्वदेशी धर्म! कहा। 

“बह लड्डू किसके लिए है ?”“ 

“दादा के लिए ।” 

“यह आठा क्यो पिस रहा है ?” 

“दादा मेहमान आया हुआ है ।” 

इसपीसने में भी चाव है, बनाने मे भी चाव है। अब प्रेरणा खोजने का प्रश्न ही 
कहाँ है ? श्रम की प्रेरणा खोजने और कही चही जाना पडेगा। “क्यो माई, कपडे लेकर 
क्यो दौड रहे हो ? हमारे पिता के कपडे है। घोवी कही कपडा फाड न डालें, इसलिए 
इसकी निगराती रखनी पडेगी ।” इसे 'विश्व-कुटुम्बन्योग' कहते है । 

इसका आरअम्म ग्रामीकरण में है, ग्रामराज्य में है। ग्राम में हर मनुष्य एक-दूसरे 
से परिचित है। यहाँ अपने लिए उत्पादन कोई नहीं करता। सब एक-दूसरे के लिए 
उत्पादन करते हैं। इससे सारा ग्राम एक कुटुम्ब वन जाता है । ग्राम कुटुम्ब बनता है, 
तो 'विध्व-फुटुम्ब- पेय भा जाता है। 'टेक्नालॉजी' से यह प्रेरणा नही रही । 


यान्त्रिक उत्पादन की प्रेरणाएं 


आज तक यान्त्रिक उत्पादन में तीन प्रेरणाएँ रही . व्यापारवाद, साम्राज्यवाद 
और उपनिवेशवाद । अब वाजार में व्यापार बहुत कम रह गया है। यब्त्रवादी लोग 
कहते है कि अब दुनिया में बाजारों की खोज कोई राष्ट्र नही करेगा। चीन उत्पादन में 
स्वयपूर्ण हो गया। कल अगर भारत उत्पादन में स्वयपूर्ण हो गया, अफ्रीका उत्पादन में 
स्वयपूर्ण हो गया, तो कौन कहाँ बाजार खोजेगा ? भाज जो होड है, वह वाजारो की नहीं 
है। प्रतियोगिता इस वात की है कि यन्त्र, यन्त्र-विशारद और थन्त्र-विद्या, तीनो इन 
देशों को कौन ज्यादा देता है ? शिवि, दघीचि के वशज है ये रूस और अमेरिका, जो 
कपोत के रक्षण के लिए अपना समूचा शरीर दे देनेवाले है ये लोग आपको यच्त्र भी 
देंगे, यन्त्र-विशारद भी देंगे और यत्त्र-विद्या भी देंगे | इसलिए कि आप उनकी बरावरी 
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पर पहुँच सकें ! यह सोचने की चीज है और गहराई में जाकर सोचने की चीज है 
दुनिया में वाजारों का अर्थशास्त्र समाप्त हो रहा है। अमेरिका जितना उत्पादन करता ग॒ 
है, उसमें से कुछ उत्पादन आपको मुफ्त में दे सकता है, इसलिए अमेरिका का अर्थशास्त्र 
चल रहा है, वही तो चल नही सकता। जैसे, उसके पास इतना गेहूँ हो गया कि अमेरिका- 
वाले उतना ख्रा नही सकते । और अगर खा सकते है, तो गेहूँ के दाम सस्ते हो जाते है । 
गेहूं के दाम सस्ते हो जाते है, तो किसान मरता है। गेहूँ के दाम सस्ते न हो, अमेरिकाबाले 
गेहूं मी खायें, तो फिर बचे हुए गेहूँ का क्या करे? हिन्दुस्तान के लोगो की जठराग्नि पर्याप्त 
प्रदीप्त है, उसमें आहुति दे दें । यह अश्न-यज्ञ हो रहा है । आप जिसे विनिमय और 
विक्रय का अर्थशास्त्र कहते है, वह अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे ज्यादा दिन चलनेवाला नही है। 
आज उसका स्वरूप, एक तरह से विनिमय का ही है। यानी जो अप्रयतिशील राष्ट्र है, 
उनसे कच्चा माल और ईघन ले लो और उन्हें यन्त्र दो, यात्रिक उत्पादन के साधन दे 
दो । कल जैसे मित्र खडा हो गया, ऐसे एशिया के दूसरे देश यदि खडे हो जाते है, तो 
कच्चा माल मिलना बन्द हो जाता है। ईघन, पेट्रोल, लोहा, कोयला मिलना वन्द हो 
जाता है। यह अगर बन्द हो जाता है, तो अर्थशास्त्र समाप्त हो जाता है। तो वाजार 
से साम्राज्यवाद का और उपनिवेशवाद का गति-तत्त्व' गया | 
विचार के क्षेत्र में संघर्ष 

गति का तत्त्व अब एक ही रह गया है--कम्युनिज्म-विरोध' और 'कम्युनिज्म का 
प्रतिपादन! । हम अब बाजार से उठकर विचार के, दिमाग के क्षेत्र में आ गये हैं। आज 
का जो सघर्ष है, वह वाद' का है, विचार का है। इसमे एक तरफ लोकतन्‍्त्र खडा है, 
जिसे आप कम्युनिज्म-विरोध कहते हैं । लोकशाही खडी है कम्युनिस्ट-विरोधी छावनी 
मे । इसका परिणाम यह हुआ है कि कम्युनिज्म का विरोध करते-करते वह पूँजीवाद की 
छावनी मे पहुँच गयी ! उस छावनी में पहुँचने से लोकशाही कल्याणकारी राज्य बतकर 
रुक गयी है। मजदूर को अच्छा खाना, अच्छा कपडा, अच्छा मकान मिल जाय, यही 
तक आकर वह रुक गयी है! इससे आगे कि मजदूर और मालिक ही न रहें, ऐसी प्रेरणा 
मिकल गयी । क्यो ? इसलिए कि कही ऐसा न हो कि कम्युनिज्म आ जाय । कही 
कम्युनिज्म न आ जाय, यह डर क्यों है ? इस डर के लिए क्या कोई आघार है ” 

लोकशाही की दुर्देशा 

आज ससार की एक-पचमाश घरती और ३५ फीसदी जनसख्या कम्युनिस्टो के 
हाथ मे है। इसलिए कम्युनिस्ट कहते है कि अब न तो लडाई की जरूरत है, न हिंसा 
की ही अब तो पालियामेण्टरी पद्धति से और अहिंसा से ऋण्ति हो सकती है। यह बात 
गाघी नही, विनोवा नही, स्थुश्वेव कहता है। इसलिए कम्युनिस्टो ने एशियाई देशो की 
राष्ट्रीयता के साथ अपने को जोड दिया । उघर अमेरिकन पूँजीवाद के साथ सोशलिज्म 
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का गठबन्धन हो गया । इसलिए लोकशाही का कदम आगे नही वढ रहा है। विनोवा 
कहते हूँ कि लोकशाही को काचन की सहेली नही वनने देना चाहिए। वह सम्पत्ति की 
टहलनी न बने । आज आप और हम वुद्धिमान्‌ हैं। लेकित हमारी बुद्धि का क्या हाल है? 
हमारी बुद्धि सम्पत्ति की टहलनी है, तलवार की दासी है और वैमव की अभिसारिका 
है ! हमारी बुद्धि की जो हालत है, वही लोकशाही की हालत है। क्योकि आखिर 
लोकशाही है किसकी ?---आपकी और मेरी । आज की लोकशाही में एक दूसरा दोष यह्‌ 
है कि उसे बहुमत के आवार पर चलना पडता है और साधारण नागरिक में लोक हेत 
की प्रेरणा बहुत मन्द होती है और यदि वह थोडा-वहुत खुशहाल हो गया ), तब तो 
विलकुल ही नही होती! किसान और मजदूर को यदि थोडा-सा अच्छा मोजन मिल जाय, 
अच्छा मकान मिल जाय, पहनने के लिए जितना चाहिए उतना कपडा' मिल जाय, 
तो फिर यदि आप उससे कहें कि समाजवाद की स्थापना करनी है, वर्गों का 
निराकरण करना है, तो वह कहने लगेगा कि खाक करना है ! तुम्हारे दिमाग मे कीडा 
है! मौजूदा सरकार भीतिक सुख का आश्वासन दे सकती है, पर दूसरा तो ऐसा 
आश्वासन भी नही दे सकता। काग्रेस कुछ नही कर सकती, यह बात लोग जानते है, 
पर दूसरा कोई कुछ कर सकता है, इस वात का लोगो को मरोसा नही है। इस्लैंड में भी 
यही हालत है। मजदूर यह जानते है कि 'स्थितिवादी' कुछ नही करेंगे । जनता जानती 
है कि कही कम्युनिज्म न आ जाय, इस डर से मजदूर कुछ नही करेंगे । इसलिए दोनो 
के कार्यक्रम करीव-करीव समान है । हमारे यहाँ जितने दल हैँ, सबके प्रोग्राम करीब- 
करीब समान है । यह वात दूसरी है कि उसी बात को कुछ जोर से कहेगे, कुछ धीरे से 
कहेंगे, पर वे सव कहेंगे एक ही वात। लेकिन कार्यक्रम में कोई मूलभूत अन्तर नही है। 
इसका कारण समझ लेने की आवश्यकता है!। पार्लियामेंटरी पद्धति की यह मर्यादा है 
कि वह बहुमत के आधार पर ही काम कर सकती है। 
विनोवा का मार्ग 

साधारण नागरिक में जन-सेवा की था लोकहित को प्रेरणा हमेशा प्रधान नहीं 
होती । बह प्रेरणा जागृत कैसे हो, इसका रास्ता विनोवा दिखला रहे है । जीवन भी 
बाँटो, मृत्यु भी बाँटो, गरीवी भी बाटो, अमीरी भी वाँटों, काम भी बाँठो, आयम भी 
बाँटो, मालकियत भी वाँटो और मेहनत भी वाँटो। लेकिन कैसे ?--स्वय-प्रेरणा से । 
स्वय-प्रेरणा का कारण में बता चुका हूँ । आज सत्ता की स्पर्धा है, इसलिए उसका गति- 
तत्त्व' ममाप्त हो गया। यह स्पर्धा इसीलिए है कि आप अपनी मर्जी से जो नही कर रहे है, 
वह जबरदस्ती आपसे कराया जाय । सत्ता के प्रयोग का यही मतलव है कि जो चीज 
आप स्वय-प्रेरणा से नही करना चाहते, उसे मैं वलपूर्वक आपसे करा लूँ। सरकार वह 
ओऔजार है, जिमसे आप लोगो से उनकी इच्छा के विरुद्ध काम करा लेते है। इस बात 
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की स्पर्धा है कि वह औजार किसके हाथ में हो । ताँगे के घोडे को कोई दस कोडे 0 ;॒ 
या कोई पाँच, पर वगर कोडे के वह नही चलेगा, ऐसा हमने समान लिया है। इसे 

निध्ठक्रान्ति' कहते है । यह 'लोकतान्त्रिक कान्ति' है, 'लोकसत्तात्मक' क्रान्ति है । 
लोकसत्तात्मक क्रान्ति लोगो के पुरुषार्थ से होनी चाहिए । लोग क्रियाशील होने 
चाहिए । स्वय-अ्रवृत्ति वोगो में जागृत होनी चाहिए। इसलिए लोकश्ञाही की ब॒निवादों 
को भजबूत करने का एक रास्ता विनोवा हमारे सामने रख रहे हे । वे कहते हे 
कि नागरिक और नागरिक में विद्वास बढ़े, नागरिक का और तागरिक के प्रति 
जो संदेह है, वह समाप्त हो जाय । वे कहते है कि संपत्ति का यदि समाजीकरण 
नहीं होता है, सम्पत्ति स्वयं-प्रेरणा से भगवान्‌ को सम्षित हो जातो है, तो नागरिक 
नागरिक के निकट भी आ जाता है और संपत्ति का निराकरण भी हो जाता है। साम्रा- 
ज्यवाद, उपनिवेशवाद और व्यापारवाद, ये तीनो जहाँ समाप्त हो गये, उसके वाद 
आया किसानो का कम्युनिज्म | तभी तो वह एक अगला कदम है। हम कहते है कि 
उसे हमें सर्वोदिय की लोकशाही में परिणत कर देना है । पर जब हम कहते हैं कि पार्टी- 
पद्धति से यह नही होगा, तो लोग हमसे पूछते है कि तुम दूर रहकर क्या करोगे ? 
हम कहते है कि दूर रहकर सबकी सेवा होगी ! हमें एक का नही, सवका सहयोग 
चाहिए। तब हम सत्ता की स्पर्धा मे कैसे जा सकते है ? हमे तो सवको मित्र और सहयोगी 
बनाना है, फिर हम किसीको अपना प्रतिपक्षी कैसे वना सकते है ? चुनाव मे, सत्ता की 
स्पर्वा मे, प्रतिपक्षी तो होता ही है! साथ ही एक महान्‌ भयकर अनर्थ और होता है । 
बह यह कि एक नागरिक दूसरे नागरिक की प्रतिष्ठा और लोकप्रियता को मिटा देने 
में लग जाता है। सोचने की वात है कि ऐसी लोकशाही से मानवीय मृल्यों का 
विकास कैसे हो सकता है ? सत्ता की प्रतिस्पर्धा इस लोकशाही में इसलिए है कि आज 
की लोकशाही पूँजीवाद की वेटी है। सम्पत्ति के लिए स्पर्धा पूँजीवाद का लक्षण है। 
पूंजीवाद की बेटी ने, आज की लोकशाही ने, सत्ता की स्पर्धा को अपना परम कतंव्य मान 
लिया है। हम इस चीज को समाप्त कर देना चाहते है। यह्‌ मावरूप विधायक क्रियात्मक 
कदम है। इसमें किसी तरह का निषेध नही है। सबका स्वागत है। हम सहायता 


सबकी लेगे, सह|यक सबके बनेगे, पर आश्रित किसीके न रहेगे । न तो सम्पत्ति के और 
न सत्ता के । 


तो लोकशाही का सास्कृतिक मूल्य यह माना जायगा कि कोई भी नागरिक एक- 
दूसरे से न डरे। सभी नायरिक एक-दूसरे का विश्वास करें। नागरिको के वीच का भय 
और अविश्वास, दोनो का विराकरण हो । इतना ही काफी नही है कि सबको समान 
वोट हो । नागरिक के वोट' मे और नागरिक के वास्तविक 'मत' में अविरोध होना 
चाहिए । तभी लोकशाही में पवित्रता होगी । 
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लोकशाही का आध्यात्मिक मूल्य 

मैं मानता हूँ कि पढे-लिखे अदमियो में से ही नेतृत्व आता है। उनकी बुद्धि यदि 
क्रान्ति की ओर काम कर जाती है, तो इससे देश में एक बहुत वडी शक्ति पैदा होती 
है। भगवान्‌ की सत्ता और बुद्धि की सत्ता को मैं एक ही समान मानता हूँ । अब इतना 
काफी नही है कि मैं और आप व्यक्ति के नाते वरावरी पर हो। यह भी आवश्यकता 
है कि गुणो का भेद होते हुए भी मनृष्य के नाते मेरा और आपका मूल्य एक हो, यानी 
मानवीय विमूति के नाते हम दोनो समान माने जायें। यह लोकशाही का आध्यात्मिक 
मूल्य' है। इसे लोकशाही की आध्यात्मिक नीव कहते है। मनुष्य की विभूति ही पर्याप्त 
नही है, उसके साथ-साथ सृष्टि भी विभूति बननी चाहिए। सृष्टि यदि विभूति बनेगी, 
तो उतना भी काफी नही है। उसके साथ-साथ समय भी विमूति वनना चाहिए और 
देश यानी भूमि भी विभूति बननी चाहिए । यह जो साम्ययोगी विभूति-योग है, इससे 
जीवन संगीत बन जाता है और क्रान्ति एफ छलित-कला बन जाती है। इसे हम जीवन 
फा संवादित्व कहते हूँ । क्रान्ति को हम एक ललित-कला में परिणत कर देते हैँ । अब 
शस्त्र-प्रयोग मे वीखूत्ति मी नही रही और दुर्वलो का परिन्राग भी नही रहा। इसलिए 
शस्त्र में सास्कृतिक प्रगति का त्तत्त्व नही रह गया है। यन्त्र मे मी सास्क्ृतिक प्रगति का 
तत्त्व नही रह गया है। मेहनतकशों को आराम और बेकारों को काम, यह तो यन्त्र का 
बिलकुल प्रायमिक उपयोग है। यन्त्र वस्तुत इसलिए है कि मनुप्य के शरीर और उसके 
अवयव की शक्ति तथा उसके गुणों का विकास करे | यदि ऐसा न हो, तो उपकरण में 
गति का तत्त्व” नही रह जाता । 


कऋान्ति का अन्तिम कदम 


आज अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में से बाजारो का लोप हो रहा है। साम्राज्यवाद समाप्त 
हो रहा है, उपनिवेशवाद के दिन लद॒ चुके है। सामूहिक तानाशाही आ गयी है, लेकिन 
उसके भी दिन अब ज्यादा नहीं रहेंगे । क्योकि क्रान्ति अब किसानो की क्रान्ति होगी । 
एशिया में एशियाई देशो के स्वातन्थ्य के साथ एशिया और अफ्रीका में उपनिवेशवाद 
और साम्राज्यवाद का जो प्रतिरोध हो रहा है, वह क्रान्ति का अन्तिम कदम है। जनता 
की लोकशाही धीरे-धीरे सर्वोदय की लोकनीति में परिणत होनी चाहिए । नही तो 
उममें गति का तत्त्व” नही रहेगा । 

लोकनीति और राजनीति में मुख्य अन्तर ये हैँ . 

१. राजनीति में प्रणामन मुख्य है, लोकनीति में अनुशासन मुख्य है । 

२ राजनीति में सत्ता मुख्य है, लोकनीति में स्वतन्त्रता मुख्य है । 

हे राजनीति में नियत्रण मुख्य है, लोकनीति में सयम मुख्य है । 
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४ राजनीति में सत्ता की स्पर्धा यानी अधिकारों की स्पर्धा मुख्य है और लोक- 
नति में कर्तव्यों का आचरण मुख्य है| 

उम्मीदवारशाही आज की लोक-नीति है और हमारी लोक-नीति नागरिक की 
स्वतन्त्र सत्ता है--एक-दूसरे पर भी सत्ता नही ! 

प्रश्न है कि इसके अनुरूप अर्थनीति क्या होगी ? अर्थनीति मे इतना ही काफी _ 
नहीं है कि स्पर्धा न हो, अर्थनीति में इतना ही काफी नहीं है कि उत्पादन उपयोग के 
लिए हो। अर्थनीति में अब यह होगा कि परिश्रम हरएक का होगा, लेकिन श्रम का फल 
भअगवान्‌ का होगा। श्रम मेरा है और फल भगवान्‌ का, यह निष्काम कर्मयोग, कृष्णापंण 
योग, हमारी अर्थनीति का, सर्वोदिय-अर्थनीति का प्रमुख तत्त्व है। केवल सम्पत्ति और 
स्वामित्व ही भगवान्‌ का नही, श्रम का फल भी भगवान्‌ का होगा । यह लोकनीति और 
इसके अनुरूप अर्थनीति ही सर्वोदिय की अर्थनीति है । हमे स्मरण रखना चाहिए कि 
विज्ञान तटस्थ होता है। मूल्यों की स्थापना करने की वक्त विज्ञान में नहीं होती । 
विज्ञान जीवन का बाहरी नक्शा बदरू सकता है, संस्कृति का आशय बदलने 
को शक्ति विज्ञान में नहीं है । शस्त्र ओर यन्त्र में तो यह शक्ति थी ही नहों। 
इसलिए इन तीनो में गति का तत्त्व” अब नही रह गया है। 


असफलता की चिन्ता अवांछतीय 


इस प्रयोग की असफलता भी दूसरे प्रयोगो की सफलता से उज्ज्वल होगी । 
इसमें हम यदि असफल भी हुए, तो भी दुनिया को एक कदम आगे ही ले जायेंगे । 
हमारी असफलता मुकाम तक भले ही न पहुँचाये, लेकिन वहुत-सी मजिल काट देगी । 
इसलिए असफलता से डरने की वात नही । समाज के पवित्र मदिर के जो भवन बनेगे, 
अटारियाँ बनेंगी, छ॒तें वर्नेगी, उनमें जो पच्चीकारी होगी, जो सयमूसा और सगमरमर 
के पत्थर लगेगे, वे दूसरो के लिए छोड़ दीजिये । उसकी नीव में जो पत्थर भरने पडेगे, 
उनकी आज जरूरत है। जो नीव के पत्थर बनेंगे, उन्हें कोई नही देखेगा । इनके ऊपर 
नाम भी नहीं लिखा जायगा। ऐसे पत्थरो की आवश्यकता है और भगवान्‌ की कृपा 
से आपको वह सद्भाग्य प्राप्त है। सफलता और असफलता का जो विचार करता है, 
बह कभी सफल नही होता, क्योकि उसका ध्यान असफलता की ओर रहता है, प्रयत्न 
की ओर नही रहता। करने की ओर जिसका ध्यान रहता है, उसे कमी-कभी सफलता 
अपने-आप मिल जाती है। 

आँख पर जैसे पलक अपने-आप जुटती है, उस तरह से सफलता प्रयत्त पर अपने- 
आप जुटती है। हो सकता है कि हम सफल न हो | हो सकता है कि.विनोवा भी सफल 
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ने हों, पर असफलता में ही हमारा जीवन कचन बन जायगा | उसकी कोई चिन्ता 
करने की जरूरत नही है। गाधी सफल नही होता, तो क्या हम कहते कि अहिंसा 
असफल हो गयी, गाधी असफल हो गया ? लेकिन देश को तो वह स्वराज्य के दरवाजे 
तक पहुँचाकर जाता । इसकी आप चिन्ता न करें | आज पुराना वर्ष बीत रहा है। 
जो बीता, वह हमारे पितरों में शामिल हो गया । पितृलोक में चला गया | वह कोई 
मुफ्त नही गया । आनेवालाः वर्ष कल से शुरू होता है |# 


# खादीभाम में शिविराधियों के वीच ३१-१२-५६ का दीक्षान्त माषण] .. 


सामाजिक मूल्यों की मीमांसा २११ 


सर्वोदय की दृष्टि में जीवन एक विद्या भी है और एक कला भी है। भगवद्गीता! 
के हर अध्याय की समाप्ति पर आता है---इति श्रीमदृभगवद्गीतासूपनिषत्सु ब्रह्म- 
विद्याया योगश्षास्त्रे ' !” अर्थात्‌ ब्रह्म-विद्या मी है और .योग-शास्त्र भी है। जीवन 
यदि केवल शास्त्र है, तो हमारे लिए उसका कोई उपयोग नही । 

कला का जन्म 

मीमासको ने एकाघ वात का वडा सुन्दर विवेचन किया है ! शास्त्र में वाक्य 
आया, अग्निहिसस्य भेषजम्‌ --ठड की दवा आग है । मला यह कहने की क्या जरूरत 
थी? समी जानते हैं इस वात को । पर शास्त्रकार शराव तो पिये था नही । फिर उसने 
ऐसी बात क्यो कही ”? तब कल्पना की कि सामने कोई व्यक्ति खडा होगा, सर्दी में 
'ठिठर रहा होगा, उसके पास काफी कपडे नही होगे और उस समय घूप भी नही रही 
होगी । उससे यदि शास्त्र कहता है कि 'ठड की दवा आग है, तो इसका मतलब यह 
है कि “तू आग के पास चला जा, आग की खोज कर ।” यहाँ से कला का आरम्भ 
होता है । एक विद्या तो हो गयी । आवश्र्यक ज्ञान हो गया कि आग ठड की दवा है। 
लेकिन आग कैसे प्राप्त करूँ ? आग कैसे जलाऊँ ? आग कहाँ मिलेगी ? ऐसे विचार 
वह करने लगता है, उसके वाद वह कोशिश करने लगता है। यह आग का “योग- 
शास्त्र'ं कहलाता है। 

जीवन-कला का उद्देश्य : सहानुभूति 

जीवन की कला 'ब्रह्मविद्या' है। उसका मुख्य उद्देश्य है---जीवमात्र के लिए, सृष्टि 
में जितने प्राणी है, उन सबके लिए समादर ! प्राणिमात्र के लिए आदर में सहानुभूति 
भी आती है। उसकी अनुभूति मेरी अनुभूति हो जाती है। 

मान लीजिये, कोई आदमी वीमार है। गले में गाँठें आ गयी है, वाहर से सूजन 
दिखाई देती है। वैद्य-डॉक्टर कहते है कि अब इसके हलक के नीचे पानी भी नही उतर 
सकता । वह विस्तर पर पडा छुटपठा रहा है। आप किसीसे कहते है कि “चलिये, 
जरा उन्हें देख लीजिये ।” वे कहते हैँ, माई, हमारे लिए कोई दूसरी सेवा वता दीजिये, 
इहुम मरीज की कोठरी में नही जायेंगे। उसकी हालत हमसे देखी नही जाती है | ” 
सोचने की बात है कि बीमार तो वह है और दुख इन्हें होता है! इनकी अनुभूति और 
उसकी अनुभूति एक हो गयी है। उसके दु ख में ये शामिल हो गये है । दुसरे के दुःख 
में शामिल होने की यह जो प्रक्रिया है, उसका नाम है सहानुभूति, जीवमात्र के लिए 
सहानुभूति। अग्रेजी में इसे 'सहानुमूति का अमृत' कहते है । यह जीवन की '्रह्म-विद्या' है। 
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भूतदया अलग चीज है, सहानुभूति अलग। जो दया का पात्र होता है, उसकी 
भूमिका कुछ दूसरी होती है। सहानुभूति सहजीवन को सदभावता' है। समाजशास्त्र 
में जिसे हम 'जीवन की विद्या' कहेंगे, वह दरअसल सहजीवन की विद्या है! वह विद्या 
मुझे आपके साथ और आपको मेरे साथ जीना सिखाती है, हमें एक-दूसरे की जिन्दगी 
में शामिल होना सिखाती है। इसके लिए जिस आचार की जरूरत होती है, उसे हम 
“योगशास्त्र' कहते है । 
पहुला कदम कौन उठाये ? 


सहू-विचार की भूमिका से जब हम जीवन का विचार करते है, तब उसका मुख्य 
लक्षण होता है--सहानुमूति । सुख देने से सुख मिलता है, दु.ख देने से दु ख। जो बोओगे 
बह काटोगे, जो दिया होगा, सो पाओगे । इसे पारमार्थिक हिसाव कहते है। अग्नेजी में 
इमे सुबर्ण नियम' कहते है । इसे हम 'जीवन की कला” कहते है। जीवन का विज्ञान है--- 
'सहजीवन' । जीवन की कला है--सुख देने से सुख होता है, दुख देने से दुख होता है। 

अब प्रश्न यह उठता है कि सुख देने का आरम्म कौन करे ? अभिक्लम कौन करे ? 
पहला कदम आप उठाये या मैं ? 

मान लीजिये कि मेरा यह विश्वास हो गया है कि फलाँ आदमी बडा होशियार 
है । जब तक वह कुछ नही करता, तव तक मैं क्यो कदम उठाऊँ ? यह प्रतियोगी 
जीवन' कहलाता है। इस जीवन में अभिक्रम, पहला कदम उठाना, सामनेवाले पर 
छोड दिया है । 

ताहि बोड तु फूल' 

योग-शास्त्र क्या है ” वह कहता है कि पहला कदम तुम अपनी तरफ से उठाओ। 
जो व्यक्ति तुम्हारे लिए काँटे वोता है, उसके लिए तुम फूल वोओ। प्रश्न हो सकता है 
कि ऐसा क्‍यों करें ? वह काँटे दोता है, तो हम फूल क्यो बोये 7--इसीलिए कि जो 
बोओगे, वह काटोगे । 

व्यवहार-चतुर मनुष्य कहता है, “आपको यदि पैसे लेने है, तो पहले रसीद दीजिये, 
बाद में पैसे लीजिये और यदि पैसे देने है, तो पहले पैसे दीजिये, बाद में रसीद लीजिये।” 
ऐसा व्यवहार आदमी करेगा, तो दोनो वैठे ही रह जायेंगे ) यह अव्यवहार्य है। इसलिए 
अभिक्रम, पहला कदम हमें उठाना चाहिए। सदाचार का आरम्म अपने से होता है। 
पहला कदम कौन उठायेगा * पहला कदस में उठाऊंँगा। इस अभिक्रम का नाश कमी नही 


होता । जिसने पहला कदम उठा लिया, उसके लिए कोई खतरा नही है। सदाचार में 
पहला कदम हम उठायेंगे, जवावी कदम नही। 


र्छ्८ट सर्वोविय-दर्शन 


सामाजिक जीवन में सदाचार 


सन्‌ १९१९ की अमृतसर-काग्रेस में एक ओर था गाधी और दूसरी ओर थे तिलक । 
तिलक स्वय बहुत कम बोले। समस्या यह थी कि जलियाँवाला बाग में जो हत्याकाण्ड 
हुआ, उसमे सरकार की निन्‍दा की जाय । गाघी ने कहा कि “सरकार की निन्दा तो 
अवश्य कीजिये, लेकिन उसके साथ-साथ जनता की ओर से जो ज्यादती हुई, उसकी भी 
निन्‍दा कीजिये ।” राजनेताओ ने कहा कि “यह शख्स भल-भटककर यहाँ आ गया है। 
यह कहाँ के मूल्य कहाँ ला रहा है ? पारमाथिक मूल्यो को राजनीति में दाखिल 
करना चाहता है और सरकार की शक्ति को मजबूत करना चाहता है !” बहुत लोगो में 
गाघी का विरोध किया, लेकिन मौका कुछ ऐसा था कि प्रतिकार की शक्ति अकेला 
गाघी ही रखता था । ः 


( गाँधी में प्रतिकार को शक्ति 


एक काल्पनिक कहानी है कि एक वार गाघी, तिलक और गोखले ट्रेन के एक ही 
डिव्चे मे बैठे हुए थे। डिब्बे के वाहर तख्ती पर लिखा था गोरे और नीमगोरे लोगो 
के लिए सुरक्षित /' ग्रोखले ने कहा कि “यह ठीक नही । मै गार्ड के पास जाता हूँ और 
और यह तख्ती निकालने के लिए कहता हूँ। यदि वह नही मानेगा, तो मै स्टेशन-मास्टर 
के पास जाऊँगा, वह भी नही मानेगा, तो मैं वाइसराय के पास जाऊँगा। “तिलक ने कहा 
“हुसा क्यों करते हो ? उनके पास जाने की कोई जरूरत नही । वह तख्ती ही निकाल- 
कर फेंक दो ।” गाधी ने कहा “तख्ती भी रहने दो, और बैठो भी यही ! न तो किसीके 
पास जाने की जरूरत है, न तख््ती निकालने की जरूरत है। इस डिब्बे को इस तरह से 
सुरक्षित रखने की कोई जरूरत नही है । इसलिए हम यहाँ से नही हटेंगे ।” 

प्रतिकार करने की ऐसी शक्ति केवल गाघी में ही थी, और किसीमें थी ही नही । 
इसलिए सब लोगो को गाघी की वात माननी पडी | ससार के राजनीतिज्नो ने भिन्न- 
भिन्न प्रकार से उसकी आलोचना की । लेकिन सदाचार के वैज्ञानिकों ने लिखा कि 
अमृतसर की काम्रेस में सार्वजनिक जीवन मे नैतिकता को दाखिल कराने का अपूर्व 
प्रयत्न हुआ । राजनीति के इतिहास मे यह अद्भुत अध्याय लिखा गया है ! 


पहले दो, फिर लो 


तुम इसरो से जो चाहते हो, वह दूसरो को पहले दे दो, बाद में तुम पाओगे | पहला 
कदम उठाने तक नीतिशास्त्र आ गया है। सुख चाहते हो, तो पहले तुम सुख दो, बाद में 
लो । सवा सेर सुख चाहते हो, तो सवा सेर सुख दो । तराजू से तौलकर विलकुल' 
बरावर दो | गांधी कहता है, ठुम इसरो से जितना चाहते हो, उससे अधिक दो ! दूसरों 
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से यदि सवा सेर चाहते हो, तो उन्हे डेढ सेर दो । यहाँ व्याज लेना नही है, व्याज देना 
है। यह है--सहजीवन का कर्मयोग-घशास्त्र | दूसरे के जीवन में तुम्हें शामिल होना है, 
अपने जीवन में दूसरे को शामिल करना है। 
उपकार : एक सामाजिक मूल्य 

मान लीजिये कि मैं रात मे जा रहा हूँ ! रिक्शे का घक्का लगने से मैं गिर पडता 
हूँ। मुझे चोट आ जाती है। रामकृप्ण शर्मा इक्के पर बैठकर जा रहे है। मुझे देखकर 
कहते है, “दादा, मेरे इक्के में आ जाइये । आपके घर तक पहुँचा दूँ । आपको चोट भी 
आयी है ।” अब प्रश्न है कि शर्माजी का में बहुत आमारी हूँ । इसका वदला कैसे 
चुकाऊँ ? क्या मै ऐसी कामना करूँ कि ऐसा मौका एकाघ दिन उन पर भी आये और उस 
बक्‍त मैं उनकी मदद करूँ ? क्या यह सदाचार होगा ” लोग तो इसे व्यवहार कहते है । 
लेकिन मैं कहेंगा कि 'शर्माजी, भगवान्‌ न करे, और किसी पर यदि ऐसा मौका आये, 
तो मै उन्हें ऐसी ही मदद कछेंगा ।” यहाँ उपकार एक 'सामाजिक मूल्य' बन जाता है । 
इस प्रकार हम सर्वोदय की ओर एक-एक कदम आगे बढ रहे है । 

हमें दूसरों को अपनी जिन्दगी मे शामिल करना है। दूसरे को सुख देने में सुख 
होता है और दुख देने मे दु ख होता है। लेकिन पहला कदम मैं उठाऊँगा। लोगो से 
सुम जितना चाहते हो, उससे अधिक तुम उन्हें दो । यह सुबर्ण नियम नही है। यह वो 
जीवन का नकद कऋलदार है। जीवन के कलदार के लिए सराफे के नियम लागू नही होते। 
तो पहला कदम तुम उठाओो और फिर जितना चाहते हो, उससे ज्यादा दो । यह लेन- 
देन नही है, यह परस्पर उपकार नही है। यह सामाजिक मूल्य है। उपकार सामाजिक 
मूल्य तमी बनता है, जब उसमें प्रत्यपकार नही होता है । उपकार निरपेक्ष होना 
चाहिए। सापेक्ष उपकार, उपकार नही है। हम प्रतिदान भी नहीं चाहते और प्रत्यु- 
प्रकार क्री भी आशा नहों करते, ऐसा जो उपकार होता है, उस्ते हम समाज-घर्म कहते 
हैं । वहु सामाजिक मूल्य बन जाता है । 

इन सामाजिक मूल्यों के आधार पर हमे क्रान्ति करनी है। हमारी क्रान्ति का जो 
तन्त्र होगा, उसकी जो प्रक्रिया और पद्धति होगी, उसका आधार 'उपकार' होगा। 
उपकार का अर्थ है--अपने जैसा दूसरे को देखना । 'उप' का अर्थ है समीप । अपने 
नजदीक दूसरे को करना 'उपकार' है। 

आदमी नहीं, हैवान ! 

मैं जब छोटा था, तव एक दिन मेरी बूआ की वेटी छत से ग्रिर पडी। मैं 
डॉक्टर के पास दौडा । मैने कहा, मेरी वहन गिर गयी है, वह बेहोश है। आप जरा 
जल्दी चलिये |" डॉक्टर ने कहा, “मैं अमी-अमी देहात से थका-माँदा आ रहा हूँ। 
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सिर्फ एक घूँट चाय पीकर अभी तुम्हारे पीछे-पीछे आता हूँ । तुम चलो |” घर पहुँचते 
ही बूआ ने मुझसे पूछा, “डॉक्टर क्या कर रहा था ? ” भैने कहा, “वह थककर जाया 
था, इसलिए उसने कहा कि एक घूंट चाय पीकर अभी मै तुम्हारे पीछेगीछे आता हूँ ।” 
वूआ ने कहा, “हैवान है वह ! उसकी लडकी ऐसे गिर पडती, तो क्या वह ऐसे बैठकर 
चाय पीता ?” मतलब, जो दूसरों को अपने जैसा देखता है, उसका नाम है इन्सान। 
जो दूसरो को अपने जैसा नहीं देखता है, उसका नाम है हैवान। जो दूसरे को 


अपने जैसा देखता है, वह परोपकार करता है। 


साबित इन्सान कौन ? 

हमारी इस क्रान्ति का आदर्श है---साबित इन्सान । ऐसा मानव, जो निरपेक्ष 
उपकार करता है, जिसमें स्वाभाविक सहानुभूति है, दूसरे का दुख देखकर जिससे 
रहा नही जाता और वह जो कुछ करता है, वह इसीलिए करता है कि उसके विना उससे 
रहा नही जाता । जो सदाचार के बदले में कुछ नही चाहता, ऐसे निरपेक्ष सदाचारी 
मानव की आज दुनिया को खोज है! इसे हम “उत्तम पुरुष' कहते है । यह उत्तम 
पुरुष निरपेक्ष उपकार कर सकता है। तीन तरह के पैमाने हमारे पास है - 

१ औसत, 

२. शास्त्रशुद्ध सामान्य, और 

३ आदर्श । 

औसत वह है, जो है सब जगह, लेकिन पाया कही नही जाता। यह एक कल्पना है। 

एक बार मैं 'रॉटरी कक्‍्लव' में माषण करने गया । उन्होने अपनी रिपोर्ट पढ़कर 
सुनायी । उसमें लिखा था कि हमारी औसत हाजिरी ८६॥ है। ८६ की हाजिरी तो 
समझ में आती है, लेकिन ८६॥ की हाजिरी कैसे होगी ? बोले, “औसत है। अर्थात्‌ 
ज्यादा-से-ज्यादा लोगो की हाजिरी और कम-से-कम लोगो की हाजिरी को मिलाकर 
औसत निकाला जाता है।” 

आज औसत आदमी कही है ही नही । यह कल्पना है। वह आदर्श और शास्त्र- 
शुद्ध सामान्य---इन दोनो पर निर्मेर है। औसत बदलता है। आदर्श की ओर उसकी 
जितनी प्रगति होती है, उतना ही बौसत में हेर-फेर होता जाता है। इसलिए मुख्य 
वस्तु है आदर्श । आदर्श मानव ( पुरुष और स्त्री, दोनो ) हमारा मुख्य पैमाना होगा। 

ऋतन्ति के लिए तीन बातें आवश्यक 

जीवन की परीक्षा के निकष या पैमाने बिलकुल सही होने चाहिए । सामाजिक 
प्रतिष्ठाओ को ही मूल्य कहते हैं । इन सामाजिक मूल्यों का परिवर्तन ही. सामाजिक 
क्रान्ति है। सिर्फ बाहर से समाज को बदल देने का नाम क्रान्ति नही है। पहाड की 


सामाजिक मूल्यो की मीमांसा २८१ 


जगह तालाब तो भूकप से भी हो सकता है। लेकिन वह क्रान्ति नही है। क्वान्ति के 
लिए तीन बातो की आवश्यकता है: 

१ उद्देश्य, 

२. उस उद्देश्य के अनुरूप साधन, और 

3. उस साधन पर मानव का पौरुष । 

विशिष्ट उद्देश्य से, विशिष्ट साधनों द्वारा मानव के पुरुषार्य से समाज-परिवर्तन 
ही क्रान्ति है। रास्ता साफ है, लेकिन कदमो में चलने की ताकत नही है, तो रास्ते से 
कोई फायदा नहीं । समाज के बाजार-माव को बदल देना ही क्रान्ति है। 


सामाजिक मूल्यों की कसौटी 


सामाजिक जीवन की प्रतिष्ठा को हम मूह्यां कहते है । प्रामाणिकता 
उसका पहला लक्षण है और उसकी कसौटी है, अपने जैसा दूसरे को जानना। 

हमारे वचपन में हमारे मगर में एक दफा एक नतंकी आयी थी। वह परदेश से आयी 
थी। इसलिए स्कूल-मास्टरो ने और पालको ने उसकी कला देखने की इजाजत दी । 
नाच काफी अच्छा हुआ । पर मै गमीर होकर सोचता बैठा रहा। मित्रो ने पूछा कि “तू 
मुँह लटकाकर क्यों वैठा है ? क्या तुझे नाच अच्छा नही लगा ? ” मैने कहा, “नाच तो 
अच्छा था, लेकिन मुझे एक विचार आया है।” उन्होने पूछा, “वया विचार आया है?” 
मने कहा, “वाच तो अच्छा है। उसमें कला भी है। रुचि से उसे देखा भी, लेकिन मैं 
सोचता हूँ कि इस जगह यदि मेरी माँ होती, तो क्या में इतनी रुचि लेकर, टिकट 
लगवाकर उसका नाच देखता और लोगो को दिखाना पसंद करता ?” तब मित्रो 
ने कहा कि “तूने सोचा तो ठीक है । वात भी सही है। लेकिन इस तरह सोचना नहीं 
चाहिए !” 

सर्वोदय के दश्शन में हमारी कोई अपनी अर्थ-प्रणाली या राज्य-प्रणाली नही है । 
यह सामाजिक मूल्यों का और सामाजिक प्रतिष्ठाओ का ही विचार है 9 


# वारागसी के टाउनहाह में १९-१-५७ का साथ-प्रवचन | 


सामाजिक पूल्यों के लक्षण :२२: 


मनुष्य की जित बातो की बुनियाद पर समाज में इज्जत मिलती है, उत वुनियादो 
का नाम मूल्य! है। प्राचीन परिमाषा में उन्हें सामाजिक सत्ता' या सामाजिक 
प्रतिष्ठा' कहते थे | इस बुनियाद को एक सिरे से दूसरे सिरे तक पूरी तरह वदल देने 
का नाम कान्ति' है। मूल्यो के प्रधान लक्षण हुं--प्रामाणिकता, सचाई, ईमानदारी । 
ईमान, प्रामाणिकता और सचाई की परिभापा है--अपने जैस। दूसरों को देखना । 
अर्थात्‌ मैं अपने लिए जो कुछ करूँगा, वह दूसरों के लिए करूँगा और पहला कदम मैं 
उठाऊँगा । कोई दूसरा पहला कदम उठाये, इस बात का इन्तजार मैं नही करूँगा । 

दूसरे के जवाव मे जब हम कदम उठाते है, तो हमारा जीवन ग्रतियोगी हो जाता 
है। यह स्वायत्त जीवन नही है। स्वायत्त जीवन वह जीवन है, जो मेरे हाथ मे है, 
जिस पर मेरा कब्जा है। किसीकी चिंटूठी आये, तो हम जवाब देंगे । चिट्ठी नहीं 
आयेगी, तो हम भी जवाब नही देगे । यह परायत जीवन है। इसलिए इस जीवन 
से मनुष्य को नित्य सुख या आनन्द प्राप्त नही हो सकता । 


फल-निरपेक्ष कतंव्य 


स्वायत्त जीवन का ही नाम स्वतन्त्रता है ! जो जीवन हमारे अपने हाथ में है 
और दूसरे की मर्जी पर निर्मर नहीं है, उस स्वायत्त जीवन को ही हम स्वतन्त्रता 
कहते है । ऐसी हालत में सचाई का तकाजा यह है कि जो अपने लिए मैं ठीक समझता 
हूँ, वह दूसरे के लिए करूँगा और आरम्म मैं करूँगा । स्वायत्त जीवन में हम जो- 
जो कदम उठाते है, वह कमी व्यर्थ नही जाता! भगवंदूगीता के अनुसार उसमे किसी 
तरह के अभिक्रम का नाश नही होता । जो आरम किया है, वह कमी व्यर्थ नही जाता। 
आज भले ही उसका फल दिखाई न दे, पर आगे चलकर उसका फल दिखाई देता है। 
इसे 'फल-निरयेक्ष कर्तव्य कहते है । इसमें प्रतिदान की अभिलापा तो होती ही नही, 
यह भी इच्छा नही होती कि इसका कुछ फल हमे मिले | प्रश्न है कि तो क्या हमारा 
साथ प्रयास निष्फल प्रयास है ? यदि हम कोई परिणाम नही चाहते, तो फिर 
प्रयास व्यर्थ है और व्यर्थ प्रयास करना मूर्खेता है। जब हम कहते है कि हमारा कतंब्य 
निरपेक्ष हो, तो इसका मतलब यही है कि फुटकर फलो की आशा छोडकर अन्तिम फल 
की ही आशा रखनी चाहिएं। व्यापक अभिलापा का नाम ही निरमिलाषा है। छोटा 
जब व्यापक हो जाता है, तव हम कहते हैं कि यह निरपेक्ष हो गया । जब मैं सवकी 
भलाई चाहने लगता हूँ, तब मेरा स्वार्थ परार्थ से आगे बढ जाता है और वह परमार्थ 


सामाजिक मूल्यों के लक्षण श्टरे 


होता है। जीवन के अन्तिम फल की अभिलापा का नाम है--निरभिलापा । जब 
हम कहते है कि 'फल की अभिलापा मत करो' इसमें क्रान्ति का सूत्र आ जाता है । 


फुटकर सुधार अवांछनीय 


फुटकर सुघार क्रान्ति के शत्रु होते है, छोटे-छोटे सुख वे सुख में वाघक होते है । 
जो व्यक्ति सिद्धि के चक्कर में फेंस जाता है, वह मुक्ति से वचित हो जाता है। फुटकर 
सुधार अन्तिम सुधार के रास्ते के रोडे हैं । ये उसमें वाघक हो जाते हैं । मनुष्य को 
अगर वाँधता है तो सुख वाँधता है, दुख नही वाँधता | हम और आप पूंजीवाद के 
साथ क्यों वेंधे है ? इसीलिए कि उसमे हमे फुटकर मालिक बना दिया। पुराने 
जमाने में हमे पढाया जाता था कि अग्रेजी राज्य से फायदे है--तार, स्कूल, रेल, अदालते। 
गावी ने कहा, “ये ही वे चीजे है, जिन्होने आपको अग्रेजो के फैदखाने में बन्द कर दिया 
है। इन्हें आप छोड दीजिये। अतात्मा से होनेवाले सुख का त्याग कीजिये ।” क्लान्ति- 
कारी की भनोवृत्ति मे और सुधारवादी की मनोवृत्ति मे यही अन्तर है। जो फुटकर 
नुयारो में उलन जाता है, उसे 'फलासक्त' मनुष्य कहते है। फलासक्त मनुष्य तात्का- 
लिक सुख के लिए अपनी स्वतन्त्रता खो देता है। निरपेक्ष आचरण का मतलब 
यह है कि हमारे आचरण का जो उद्देश्य होगा, वह अन्तिम होगा । दोनो पक्षों के 
उद्देश्य जब अन्तिम होते है, तो वहाँ चलकर दोनो मे कोई टक्कर नही होती । हमारे 
सामने मुल्य प्रश्न यह है कि क्‍या आशिक क्षेत्र में भी मनुष्यों के स्वार्थों में हमेशा 
अविरोध कायम किया जा सकता है? 

साक्स के सिद्धान्त 

आधुनिक सिद्धान्त यदि लेते है, तो हमे सबसे पहले माकस के सिद्धान्त लेने होगे । 
समार में क्रान्ति को विज्ञान का जामा पहनानेवाला सबसे पहला व्यक्ति भावस था। 
मार्क्स के पहले और किसीने नहीं कहा कि क्रान्ति का कोई विज्ञान हो सकता है। 
मार्म के कुछ सिद्धान्त ऐसे है, जो वैज्ञानिक कहे जा सकते है। उनका विकास कैसे 
हो सकता है और वे अ(ज के समाज के अनुकूल, अद्यतन कैसे हो सकते है, इसका 
विचार हमें करना होगा । 

उत्पादन-पद्धति, उत्पादन के साधन, उत्पादन के सम्बन्धों से मनुष्यों के सामाजिक, 
आधिक और राजनैतिक सम्बन्ध निर्धारित होते है । 


जीविका और जीवन 


मनुष्य की जैसी जीविका होती है, वैसा ही उसका जीवन बनता है | जैसी 
जीविका, वैसा जीवन-यह मास के सिद्धान्त का निचोड है। ऐसा नही है कि उसके 
दर 


र्थढ सर्वोदिय-दर्शन 


पहले इस वात को किसीने समझा नही था ! लोगो ने उसे समझा तो था, लेकिन यह 
किसीने नहीं समझा था कि यह क्रान्ति का सिद्धान्त हो सकता है। समाज-रचना 
का यह सिद्धान्त हो सकता है, यह तथ्य तो लोगो की समझ में आ गया था; लेकिन यह 
सिद्धान्त गतिशील सिद्धान्त है, इस सिद्धान्त के आधार पर क्रान्ति हो सकती है, ऐसा 
किसीने नहीं समझा था। पर हमारे यहाँ यह तथ्य समझ लिया गया था। 'उप- 
जीवन' शब्द उसका द्योतक है | जीविका का जो साधन होता है, उसे 'डपजीदन' 
कहते है । जीवत और जीविका का सम्बन्ध अभेद्य है। 

जीवन में उपजीवतन का इतना महत्त्व माना गया है। जीविका के जो साघन हैं, 
और उन साघनो के कारण जो सम्बन्ध अस्थापित होते है, उनमें परिवर्तत करना होगा, 
यही क्रान्ति है। सबको खाना, कपड़ा, मकान मिल जाना क्रान्ति नहीं है। जितनी 
जरूरत हो उतना खाना मिले, कपड़े की जरूरतें पुरी हो जायें, हरएक को रहने के 
लिए अच्छा मकान मिल जाय---यह मनुष्य को सुखी जानवर बना सकता है, लेकिन 
स्वतस्त्र मानव नहीं बना सकता । इसलिए यह क्रान्ति नहीं है । क्रान्ति में मनुष्य 
की जीविका, उपार्जत की पद्धति, उसके औजार और मनुप्य के एक-दूसरे के साथ 
सम्बन्ध बदल जाने चाहिए। ऐसा होने पर न तो पश्चिमवालो के वर्गभेद रहेंगे और 
न हमारे जातिभेद । जन्मनिष्ठ व्यवसाय का नाम जातिभेद है। मान ले कि ब्राह्मर्ण 
भी पेटमर खा सकता है, भगी भी, ब्राह्मण भी शानदार कपडे पहन सकता है, भगी 
भी, ब्राह्मण भी अच्छे मकान में रहता है, मगी भी, दोनों अपनी-अपनी जगह सुखी 
है, फिर भी यह 'क्रान्ति' नही है। दोनो के व्यवसाय समाज में समान रूप से 
प्रतिष्ठित नही है । जीविका को पद्धति में और प्रत्तिष्ठा में जब आमूलाग्न परिवर्तन 
होता है, तब वह कान्ति' कहलाती है । 


जीवन में परिवर्तेत आवश्यक 

क्रान्ति मे मूल्य का परिवर्तन होगा । सबसे पहले हमें अपने जीवन में मूल्य-परि- 
चतंन करना होगा । लोग कहते है कि हम ऐसी कोशिश करनेवाले है कि सबकों पूरा 
खाना, कपडा और मकान मिले । परन्तु क्या आपकी पोथी आपके पास रहेगी और 
कुल्हाडी लकडहारे के पास ? यदि आपकी पोथी आपके पास है, कुल्हाड़ी लकडहारे 
के पास है, तो वह क्रान्ति नही है। स्पष्ट है कि आपके जीवन में क्रान्ति नही आयी। 
जब यह कोशिश होगी कि कुल्हाडीवाले के पास कुल्हाडी भी रहे और पोधी भी आये 
और पोथीवाले के पास पोभी भी रहे और कुल्हाडी भी आये, तभी क्रान्ति होगी। दोनो 
सव्यसाची होगे, दोनो के दोनो हाथ चलेगे । जो अपने जीवन में वर्ग-परिवर्तत कर 
लेता है, वह मनुष्य हमारी क्रान्ति का पहला 'साधन' भी है और पहला कर्ता भी है! 


सामाजिक मूल्यों के लक्षण श्ट५्‌ 


हमारे आाथिक संयोजन की विभूति ऐसा सवादी मानवीय व्यक्ति ही हो सकता है, 
जिसमें शास्त्रशुद्ध सामान्य और आदर्श मानव का सवाद हुआ है। वही मनुष्य हमारा 
साम्ययोगी मानव या मानवता की विभति' माना जायगा। ऐसे मनुष्यो के स्वार्थों में 
विरोध नही होता, क्योकि वहाँ पर स्वार्थ 'हिंत' में परिणत हो जाता है । मनुप्यो के 
स्वार्थों में विरोष हो सकता है, लेकिन मनुष्यों के हित में, कल्याण में, कभी विरोध नहीं 
हो सकता । 


स्वार्थ में विरोध, हित में अविरोध 


मान लीजिये कि मैने चोरी करने का विचार किया | अब मैं सबसे पहले प्रार्थना 
करता हूँ कि हे मगवन्‌, रात अंधेरी हो या आकाश में वादल घिर जाय, ताकि चन्द्रमा 
न दिखे । जब में साहूकार के घर पहुँचता हूँ, तो चाहता हूँ कि दीवाल की ईटें इतनी 
कच्ची हो कि एक लात मारते ही दीवाल दूट पडे, भीतर रखी गोदरेज की तिजोरी का 
लोहा कच्चा हो और उसका ताला ऐसा हो कि मामूली कील से भी खुल जाय; घर के 
लोगो को नींद ऐसी लगे कि वे मुरदे जैसे पड़े रहें । चोरी का माल लेकर जब मै अपने 
घर पहुँचता हूँ, तो यह चाहता हूँ कि अब चन्द्रमा निकल आये, मेरे मकान की दीवालें 
इतनी मजबूत हो कि ऐटम बम से भी न टूटें, गोदरेज की तिजोरी ऐसी हो जाय कि 
जिस पर किसी भी चोट का विलकुल असर न हो और मुझे ऐसी नोद लगे कि 
किसीके खर्रादे की आवाज आते ही वह खुल जाय । इस प्रकार मेरा सारा-का-सारा 
दृष्ठिकोण बदल जाता है । 
मूल्य के पाँच लक्षण 
मनुष्यों का स्वार्थ परस्परविरोधी हो सकता है, पर उनके हित्त में कमी विरोध 
नही हो सकता। जिन लोगो ने आज तक यह सिखाया है कि एक का सकट दूसरे का 
सुबोग है और एक की मृत्यु दूसरे का जीवन है, उन्होंने जीवन को समझा ही नही है। 
१. प्रामाणिकता $ जो सबके लिए समाच रूप से लागू होता है, उसे 'मत्य' 
कहते है। उसका पहला लक्षण है--उसमे प्राभाणिकता, सचाई होनी चाहिए। जो 
अपने लिए चाहें, घही दूसरे के लिए चाहूं। 
सावंत्रिकता ; मूल्य का दूसरा लक्षण यह है कि चह सबके लिए समान रूप 
से लागू हो सकता है, व्यापक हो सकता है। जो व्यापक नहीं हो सकता, वह 
मूल्य ही नही है। यदि बाजार में सभी नकली सिक्के चलते है, तो अर्थशास्त्री कहता है 
कि बाजार में जो सिनके चलते हैं, वे नकली नही, असली ही है। नकली सिक्के तो वे 
होते है, जो बाजार में चलते ही नही। इर्गुण में यह ताकत नहीं है कि वह सावंत्रिक 
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या व्यापक हो के । जिस दिन दुर्गुण समाज में फैल जायगा, उस दिन वह नष्ट हो 
जायगा। मूल्य” का यह एक अवाधित लक्षण है ! 

३. निरपेक्षता $ मूल्य का तीसरा लक्षण है--निरपेक्षता। वह अपने ही नाम 
पर चलता है, दूसरे के नाम पर नहीं। नकली सिक्का अपने नाम पर कभी नहीं 
चलता । नकली सिक्का असली सिक्‍के के नाम पर चलता है। झूठ सत्य के नाम पर 
चलता है। इसलिए झूठ अपने पैरो पर खडा नही हो सकता । वह 'मूल्य' नही है। 
सत्य मूल्य' है 

४ स्वत्त+प्रामाण्य $ मूल्य का चौथा लक्षण है---ल्वतःप्रामाण्य । वेदों का प्रामाण्प 
स्वय-सिद्ध है। प्रेम का बचाव कभी करना ही नही पडता । द्वेष का वचाव करना 
पडता है। लडाई के लिए कारण खोजना पडता है । प्रेम के लिए कोई कारण नही 
खोजना पडता । असम्यता की, झूठ बोलने की, हिंसा की, कैफियत देनी पडती है। यह 
कोई नही पूछता कि आप सत्य क्यों बोले । 'मूल्य' स्वत प्रमाण होता है। 

७५ स्वभाव की अनुरूपता $ मनुष्य का स्वभाव यह है कि उसे प्रेम में आनन्द 
होता है, हेष में दुख होता है। शान्ति में आनन्द होता है, क्रोघ में वेचैनी होती है। 
जिसको आप रखना चाहते है, वह स्वभाव है, और जिसको छोडना चाहते है, वह 
विकार है । झूठ वोलना हमारा स्वमाव नही है, क्योकि उसके लिए कारण की 
आवश्यकता होती है। सत्य हमारा स्वभाव है। प्रेम हमारा स्वभाव है। अहिसा 
हमारा स्वभाव है। इसकी कसौटी यही है कि जिसका हम निराकरण करना चाहते 
है, वह हमारा स्वभाव नही है । जिसका हम निराकरण नही करना चाहते, वह स्वभाव 
है। जिसका हम सरक्षण करना चाहते है, विकास करना चाहते है, वह स्वभाव है। 
यह 'ूल्य' का पाँचवाँ लक्षण है---वह मनुष्य स्वमाव के अनुरूप हो । जिसे हम रखना 
चाहते है, वह हमारा स्वभाव है, जिसे छोडना चाहते हैं, वह हमारा स्वभाव नही है। 

वृत्ति में परिवर्तत आवदह्यक 


अब इन मूल्यों की स्थापना हमें अपने जीवन में करनी है। ये हमारे सयोजन के 
साधन होगे । इसके लिए आपकी और हमारी मनोवृत्ति में परिवर्तत की आवश्यकता 
होगी । वृत्ति में परिवर्तन होने पर ही मूल्यों की स्थापना हो सकेगी । जब तक यह 
परिवर्तंत नही होगा, तव तक इन मूल्यों की स्थापना नही हो सकती ।# 


# वारागसी के टाउनहॉल में २०-३-१५७ का साय-पवचन। 


परिशिष्ट १ 
अहिंसक आक्रमण और नेतिक दबाव 


प्रवोधमाई ने प्रश्न किया था कि क्या अहिसा में आक्रमण भी हो सकता है ? ” 

बापू ने एक दफा लिखा कि हमारी यह साजिश भी है और वह प्रकट भी है ! 
हम यह खुल्लमलुल्ला पडयत्र' कर रहे हैँ | साजिश हमेशा गुप्त होती है, उसे उन्होंने 
खुली साजिश कहा । इसी त्तरह उन्होंने 'अहिसक बगावत कहा । प्रश्त है कि क्या 
आक्रमण भी अहिंसक हो सकता है ? 

हो सकता है । मान लीजिये कि मेरे घर में आग लगती है। आप मुझसे बगैर 
पूछे आग बुझाने के लिए दौड रहे है । अब यह सेवा है और अनाहुत है। यावी आपको 
मैं बुला नही रहा हूँ । या फिर मै सबको बुला रहा हूँ या मुझे होश ही नही है। मेरे घर मे 
आग लगी है और में चिल्ला भी नही रहा हैँ। तव भी आप दौडते है और दोडकर मेरे घर 
की आग बुझाते है । यह है तो एक तरह से आक्रमण कि बगैर बुलाये आप आते है, 
पर असल मे यह आक्रमण नही है। प्रेम में जो आक्रमण होता है, उसका नाए आक्रमण है, 
पर दरअसल बह आक्रमण नही होता । सेवा और प्रेम में जो विधायक सेवा होती है, 
उस सेवा के लिए कभी किसीको निमन्‍्त्रण नही देना पडता । सच्चा सेवक कही भी 
सेवा का अवसर दिखाई देते ही दौड जाता है। इतना ही इसमें आक्रमण होता है । 

जहाँ-जहाँ हम आक्रमण का विचार करते है, वहाँ-वहाँ आक्रमण के पीछे वही 
कल्पना रहती है, जो हिंसक आक्रमण के पीछे थी । इसीलिए आक्रमण का सवाल 
हमारे मन में उठता है| वैसे अहिसा के साथ आक्रमण आये, तो वह आक्रमण नही 
रह जाता । 

लोगो ने एक शब्द गढ लिया है, 'नेतिक दवावँ । नैतिक भी हो और दवाव भी हो, 
यह कैसे ? “नैतिक दबाव से मतलव क्या है ? यही कि आपका मुझ पर असर होता है। 
इस तरह के असर को भी दवाव कहें, तो वह तो शब्दप्रयोग मात्र है। नैतिक दवाव का 
असल मतलब यह है कि वह दवाव ही नही है। जो कुछ असर वह डालता है, वह 
हमारे भीतर है। वह डयता नही है। उसके पास सत्ता नहीं है। उसके पास शस्त्र 
नही है। ऐसी हालत मे उसका वजन हम पर पडता है, तो वह दवाव क्‍या है ? 

हम खाने बैठते हैँ और मिखारी जा जाता है। वह दरवाजे पर आकर खडा 
होता है---वस, क रोटी दे दो”, इतनी ही माँग करता है। हम कहते है, “यह हम 
पर बडा जुल्म करता है ।” अब बताइये, वह क्या जुल्म करता है ? वह तो सिर्फ 
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खडा है वहाँ और एक रोटी माँगता है ! लेकिन हमसे नहीं खाया जाता। वह माँगता 
है और हमसे खाया नही जाता ! तो असल में हमारी शिकायत यह है कि वह हमारे 
दिल में कही पर छिपी हुई मानवता का आवाहन वयो करता है! इसी तरह नितिक 
दवा और अहिसक आक्रमर्ण' जैसे शब्द बन गये हैं। इनकी जड में यदि हम जायें, 
तो इनमें कोई बुराई नही है--न तो 'अहिसक आक्रमण' में कोई बुराई है और न 
“जेतिक दबाव में ही । 


परिक्षिप्ट: २ 


कानून-भंग की मर्यादाएँ 


प्रश्न था कि हम कहाँ तक कानून-म ग कर सकते है । बापू ने इसकी बडी चर्चा 
की है! एक शर्ते उन्होने इसमें यह डाली थी कि जिसके मन में कानून के लिए आदर 
है, वही कानून-मग करने का अधिकारी है ! 

सुकरात के जीवन में एक प्रसग आता है। उसके साथी उससे यह कहने के लिए 
आये कि “तुम जेलखाने से भाग चलो ।” उसने कहा, “मै जेलखाने से मागकर नही 
जाऊँगा ।” तो लोगो ने कहा, तुम्हें जेलखाने में डाल रखा है, यह इन लोगो का 
अन्याय है। इसलिए तुम यदि माग जाते हो, तो उसमें कोई बुराई नही होगी, असत्या- 
चरण नही होगा । सुकरात, तुम भाग चलो ! 

उसने जवाब दिया, “मैने तों इतना ही किया था कि उनका एक नियम तोडा। 
से समझता था कि उनका जो नियम अच्छा नही है, उसी नियम को मैंने तोडा। 
बाकी के नियमों को तो मैने नही तोडा है। इसलिए मान लो, आज यदि तुम्हारे साथ 
भाग जाऊं, फिर भी वूढा होने के नाते दो-चार साल में तो मर ही जाऊंगा, तब स्वर्ग 
में पहुँचने पर स्वर्ग के सारे कानून मुझसे कहेंगे कि सुकरात, पृथ्वी के कानूनो को तुमने 
वहाँ तोडा था, तो तुम यहाँ भी स्वर्ग के कानूनो का पालन करनेवाले नही हो । इसलिए 
तुम्हारे लिए यहाँ स्थान नही है ॥” 

इस प्रकार का एक चित्र उसने अपने ढंग से खीचा । बापू का कहना था कि नियम 
तोडनेवाला मनृष्य ऐसा होना चाहिए, जो अपने में नियमरूप वन गया है और सामा- 
'जिकता जिसका स्वभाव हो गया है! वह जब नियम तोडता है, कानून का भग करता 
है, तो वह सिनय कानून-भंग' होता है, 'अविनय कानून-मर्ग नही होता । वह 
व्यक्ति, जो कानून को मानता ही नही है और अराजकता पैदा करता है, उसके कानन- 
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भग से अराजकता पैदा हो सकती है। वापु के कानून-मग से अराजकता इसीलिए 
पैदा नही होती थी कि जिस कानून को वे चुन लेते थे, उसी कानून का भग करते थे, 
और कानून-मंग करने के लिए सजा है, इस सामाजिक नियम का पालन करते थे । 
जो कानून-मग करेगा, उसे दड मिलेगा, यह जो समाज का नियम है, इसका वे 
पालन किया करते थे । इसलिए वे कहते थे कि “मुझे यदि पुलिस पकडने आ जायगी 
तो मे जेल चला जाऊँगा ।” 
अब आजकल इसमें एक मर्यादा और आ गयी है। आज जो लोग कानून बनाते है, 
नें लोग लोक-निर्दाचित हमारे प्रतिनिधि है। परिस्थिति मे एक विशेषता आ गयी है, 
जो उस बक्‍्त नहीं थी, जिस वक्‍त बापू ने यह विचार किया था। हटर-कमिटी के सामने 
बापू से पूछा गया, “तुम कानून-मंग करोगे और सत्याग्रह करोगे ? अग्रेजो के खिलाफ 
करोगे ”? इस सरकार के खिलाफ करोगे ?” तो उन्होंने कहा, “हाँ, आज इस सरकार 
के सामने अवसर है, इसलिए मुझे सत्याग्रह करना पड रहा है और मैं करूँगा, लेकिन 
मैं कहना चाहता हूँ कि अवसर आने पर मैं इस अस्त्र का प्रयोग अपने बेटे के खिलाफ 
भी कछँँगा, अपनी माँ के खिलाफ भी करूँगा, अपने भाई के खिलाफ भी करूँगा ।” 
सत्याग्रह प्रेममूलक होता है। इसलिए जहाँ-जहाँ प्रेम होता है, वहाँ-वहाँ सत्याग्रह 
अवश्य होगा । पर हमने यह मान लिया है कि जहाँ-जहाँ हमारा अप्रेम होगा, 
वहाँ-वहाँ हम सत्याग्रह करेगे । यानी मूमिका में ही फर्क पड जाता है | होता 
यह है कि जहाँ हमें गुस्सा भा जाता है या जिसके प्रति हमारा विरोध होता है, हम 
उसीके खिलाफ सत्याग्रह करते है ! बहिप्कार में और सत्याग्रह में, जिसे हम 
'कानून-सग” कहते है उसमें और सचिनय कानून-मग में एक बहुत वडा अन्तर है। प्रश्न 
था कि इन दोनो की कसौटी क्या है ? तो गाघीजी ने कर्सोदी यही बतायी कि जो 
कानून हम तोडेंगे, वह ऐसा कानून नही होना चाहिए कि जिसके तोडने से नैतिकता 
का भय हो । जैसे शराव-वन्दी का कानून है या अस्पृश्यता-निवारण का कानून है, 
ऐसा कोई कानून नहीं त्तोडग़ा चाहिए । इसके अलावा एक ही कानून तोडना चाहिए 
और जब हम उसे तोडते हैं, तो खुशी से हमें जेल चले जाना चाहिए । जिस सत्ता के 
खिलाफ हम कानून-मंग करते हैं, उस सत्ता से हमारा विरोध भले ही हो, लेकिन 
हमारे मन में सत्ताधारियो के प्रति किसी प्रकार का विरोध नही होना चाहिए । उनके 
विषय में हमारे मन में कटुता नही होनी चाहिए । ये तीन मर्यादाएँ उन्होंने वतलायी । 
अहिंसा की यह मर्यादा है कि आपकी सचाई पर प्रतिपक्षी का विश्वास होना 
चाहिए । अहिंसक प्रतिकारी पर प्रतिपक्षी का विश्वास होता है। यानी जेल में 
भी यदि गाँजे की पुडिया निकली और ववलभाई के विस्तर के नीचे से निकली, तो 
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जेलर यही कहेगा कि किसीने लाकर छिपा दी होगी, बवलभाई गाँजा थोडे ही पीते 
है ! ऐसा विश्वास प्रतिपक्षी के मन में होना चाहिए | इसे ईमान कहते है ! यही 
इसकी कसौटी है | यह जैसे असहयोग के लिए है, वैसे ही कानून-मग के लिए भी है। 

प्रश्न था कि क्या हम कानून-भग कर सकते है ? 

में कहता हूँ कि हाँ, अवश्य कर सकते है । 

क्या लोक-प्रतिनिधियों की सरकार के विरोब में मी कर सकते है ? 

अवश्य कर सकते हैँ, लेकिन उसकी जितनी मर्यादाएँ है, उन्हें ध्यान में रखना 


चाहिए। 


परिशिष्ट : ३ 


हिं ए 
अहिंसा की मयांदा 
अहिंसा की मर्यादा के वारे में पूछा गया है कि “ऊपर से यदि वम गिरते हों, वो 
नीचे से क्‍या करें ? ” 
ऊपर से जो बम गिरता है, उसमें आज के युद्ध-शास्त्र मे बचाव की कोई योजना 
नही है । विश्व का युद्धशास्त्री कुठित हो ग्रया है। युद्धो का और शस्त्रकला का 
जमाना लद॒ चुका है। अब वीरता आयेगी, तो अहिंसक वीरता ही आयेगी--सवह प्रार्थना 
के रूप में प्रकट हो या भर जाने के रूप में प्रकट हो । जो हो, वह वीरता अहिसक 
वीरता ही हो सकती है। विज्ञान ने युद्ध-शास्त्र में वच्राव की कोई गुजाइश नही 
रखी। आज के युद्ध-शास्त्र में तलवार का तत्त्व रह गया है, ढाल का तत्व निकल गया 
है। प्रतिकार भी करना हो तो तलवार से ही करो, बचाव भी करना हो तो तलवार 
से ही करो। राष्ट्रो में सेना का जो विमाग होता है, वह संरक्षण! का ही विभाग 
कहलाता है। उसे किसीने आक्रमण का विभाग नही कहा है। क्यों ? तलवार किस- 
लिए है 7---वचाव के लिए। हमने यह सुना था कि ढाल बचाव के लिए होती है, 
तलवार मारने के लिए होती है। लेकिन धीरे-धीरे ढाल निकल गयी और युद्धनीति 
यहाँ तक आ गयी कि आक्रमण ही सबसे ज्यादा अच्छा और सुरक्षित सरक्षण है। विज्ञान 
ने युद्ध-शास्त्र को इतना अष्ठ कर दिया है कि मनुष्य की वीरता के लिए जो अवसर 
था, वह अब नही रह गया है। सरक्षण की योजना आज की युद्धनीति में कही नही 
है। सरक्षण की जो योजनाएं है, वे ढाल की योजनाएँ नही है । गुफा में चले जांते, 
तहखाने में छिप जाने आदि की जो योजनाएँ है, वे कोई युद्धनीति की योजनाएँ नहीं 
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हैं। आग से भी बचने के लिए यही करना पडेगा, तूफान जा जाय तो भी यही करना 
पडेगा। ज्वालामुखी फट पडें तो भी यही करना पडेगा | विनोवा कहते है कि अब 
भौतिक युद्ध में और प्राकृतिक आपत्ति में कोई अन्तर नही रह गया हैं। युद्ध अब 
एक प्राकृतिक आपत्ति की भाँति हो गया है। इसमें अहिसा क्या काम करेंगी ? 
आज तूफान था जाय या बाढ गा जाय, तो बाढ के सामने क्या हो सकता है * यदि 
कोई आदमी डूबतता है, तो क्या अहिंसक शौयें हो सकता है ” वाढ आ रही है, तो 
अहिसा भी यही कहेगी कि तुम बच जाओ, वहाँ से अलग हट जाओ । विनोवा ने 
कहा था कि आग लगने पर घर छोडकर भागता हूँ, तो लोग कहते है कि यह पलायन- 
चाद है। यह 'पलायनवाद' नही है, इसे पलायनवाद नही कहते । ऐसे मौके पर साधारण 
नागरिक की अहिसक शक्ति में और अहिंसा में विश्वास रखनेवाले दूसरे. नागरिकों 
की बचाव की शक्ित में अर्थात्‌ उन दोनो के वचाव में कोई अधिक अन्तर नही रहने- 
वाला है। आज के युद्ध-शास्त्र में न आक्रमण में वीरता है, न वचाव में वीरता के 
लिए कोई गुजाइश रह गयी है ! बम फेंकना केवल हिसा है। उसे युद्ध की वीरता 
हम नही कह सकते और जहाँ केवल हिंसा है, उसे हम प्रायमिक भौतिक शक्ति भान 
सकते है, जिस प्रकार से दूसरी सैसगिक आपत्तियों को मानते है । 


प्रिक्ििष्ट ३ ४ 


अहिंसा में परिस्थिति-परिवर्तन 


गाघीजी ने लुई फिशर से कहा था कि “हम ऐसी परिस्थिति पैदा करेंगे कि सम्पत्ति- 
मान्‌ लोग अपनी सम्पत्ति रख नही सकेंगे ।” फिशर ने उनसे पूछा था कि “फिर यह 
जमीदार आपसे सहयोग कैसे करेंगे ?” गाधीजी नें उत्तर दिया : “वे वहाँ से भाग 
जायेंगे और इस तरह वे हमारे साथ सहयोग करेंगे ।” 
पिछली वार मावनगर में किसीने सवाल किया था कि खेती न करनेवाले जमीदार 
तो बैठे हुए है भावनगर मे, और खेत हूँ उनके देहातो मे, तो मैने कहा कि हमारा ५० 
प्रतिशत काम तो उन्होंने कर दिया । वे खेतों में नही रहते, शहर में जाकर बैठ गये 
है। अब ५० फीसदी काम आप कर लीजिये कि वे लौटने न पाये । इस परिस्थिति 
के निर्माण में मनुष्य की प्रेरणा वया होगी, यह हमारा असली सवाल था । जो परि- 
स्थिति पैदा करेंगे, उनकी अपनी प्रेरणा क्या होगी ? 
आप जानते है कि आज क्रान्ति की जितनी प्रेरणा है, वह प्रेरणा मत्सर और हेप से 
थाती है। मुझे इस वात का दुख नही है कि में मोटर में नही बैठ सकेत।। मुझे दु ख 
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इस वात का है कि नारायण वैठता है । भगवान्‌ से मै प्रार्थेवा करता हूँ कि हे भगवन्‌, त्‌ 
चाहे मुझे मोटर न दे, पर पहले इसकी निकाल ले | क्या यह क्रान्ति की प्रेरणा है? 
मैं रिक्शे में बैठा हूँ और पानी वरस रहा है। मे भीतर हूँ। ऊपर से टप लगा हुआ 
है, फिर भी पानी की कुछ बौदछारें आती है, तो छाता जगा लेता हूँ । रिक्शेवाला 
सोचता है कि भगवान्‌ वह दिन कव आयेगा, जब यह दादा रिक्शा चलायेगा और 
में भीतर बैढूंगा । क्रान्ति की यह प्रेरणा स्वाभाविक है, लेकिन यह प्रेरणा हमारे साध्य 
के अनुकूल नही है। यह वन्युत्व-प्रवर्तक प्रेरणा नहीं है । इसलिए इस प्रेरणा में 
परिवर्तन करना है। मैं यहाँ तक तो उन लोगों के साथ हैं कि गरीब गरीबी का निरा- 
करण करना चाहता है, इसलिए गरीब का सगठन हम करे । लेकिन गरीब का संगठन 
अमीर के खिलाफ होगा, तो गरीब-गरीब का भावरूप संगठन नही हो सकता | एक 
के पास दस एकड जमीन है, दूसरे के पास पाँच एकड जमीन है, तीसरे के पास तीन 
एकड जमीन है। पचास एकडवाले के खिलाफ सव एक है, लेकिन आपस में तो दस 
एकंडवाला चाहता है कि मेरे पास वीस एकड हो, पाँच एकडवाला चाहता है कि मेरे 
पास दस एकड हो और तीन एकडवाला चाहता है कि मेरे पास छह एकड हो। पचास 
एकडवाले के दूर होते ही जब आपको वितरण करना पडेंगा, तब इन तीनों में आपस में 
बँटवारे की प्रेरणा होनी चाहिए । वह कहाँ से आयेगी ? सोचने की वात है कि 
क्या यह प्रेरणा आपके हटर से आयेगी ? हमारा निवेदन है कि ऐसी प्रेरणा हटर से 
नही आनी चाहिए । जनता के पुरुपायं से क्रान्ति का मतलव यही है कि तीन एकड 
बले में, ) एकडवाले मे, और एक एकडवाले मे, आपस में वेटवारा करने की प्रेरणा 
भी स्वयस्फूते होनी चाहिए। इसलिए क्रान्ति की प्रक्रिया में से ही हम इस प्रेरणा 


का विकास करते चले जायेंगे । 

प्रश्न है कि क्या इस प्रकार का सगठन हो सकता है ? और यदि हो सकता 
है, तो उसका स्वरूप क्या होगा ? यह 'सग्रठन! भी एक ऐसा चचल शब्द है, जो 
जल्दी पकड में नहीं आता । किसानों का संगठन और मजदूरो का सगठन, ये पूर्णत- 
भिन्न-भिन्न भूमिकाओं के सगठन है । माक्‍्संवादी क्रान्ति की जो मूल कल्पना थी, वह 
किसानो के सगठन की नही थी, मजदूरो के सगठन की थी। कम्युनिस्ट 'मेनिफेस्टो' 
(घोषणापत्र) में लिखा है कि शहर जैसे-जैसे वढते चलेगे और गाँव जैसे-जैसे 
कम होते चलेगे, वैसे-वैसे हम क्रान्ति की ओर कदम वढाते घलेगे। इसका मतलब 
यह है कि किसान जितने कम होगे और मजदूर जितने बढते चले जायेगे, उतनी ही 
क्रान्ति की प्रक्रिया में सहायता होगी । किसान भी क्रान्तिकारी हो सकता है, इसकी 
कोई कल्पना उन्होंने उस वक्‍त नहीं की थी। उसका कारण यही था कि किसानों 
भे अपनी मालकियत की भावना होती है और वे छोटे-छोटे अलग-अलग होते है । 
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कारखाने का मजदूर प्रोलेतारियेत' है। 'प्रोलेतारियेत! कौन है ?--बही, 
जो अपना भी मालिक नही और वस्तु का मी मालिक नही, जो साधन का भी मालिक 
नहीं और अपनी भेहनत का भी मालिक नहीं--जिसे अपनी मेहनत बेचनी पडती है 
और इसके सिवा जिसके पास और कोई चारा नही रह गया है। किसान की ऐसी 
हालत कभी नहीं होती कि उसे अपनी मजदूरी इस तरह से वेचनी पडे । कारखाने 
में उत्पादन मजदूर करता है, लेकित सारा उत्पादन मालिक के लिए होता है । खेती 
में उत्पादन किसान करता है, लेकित उसका उत्पादन अपने लिए होता है। किसान 
की भूमिका मे और मजदूर की भूमिका में ही यह फर्क है। इसलिए यूरोप में जिन 
लोगो ने क्लान्ति की कल्पना की, उन लोगी की क्रान्ति मजदूरो की क्रान्ति हुई। मास्को 
में जैसी क्रान्ति हुई, वैसी चीन में नहीं हुई । चीन की क्रान्ति में और रूस की क्रान्ति 
में मूलभूत अन्तर यह रहा कि रूस की क्रान्ति का आरम्म मजदूरों से हुआ और चीन 
की क्रान्ति का आरम्स किसानों से । इसलिए दोनो की प्रक्रियाओं में अन्तर पड गया । 
मजदूरों का सगठन, ट्रेड यूनियनिज्मा' से शुरू हुआ । इसका एकमात्र उद्देश्य रहा 
है, मालिको से मजदूरों को ज्यादा-से-ज्यादा रिआयते प्राप्त करा देना | इसका 
शम्त्र है हड़ताल'। हडताल करने को इसीलिए कहा जाता है कि 'भाई, उत्पादन 
नुम्हारे लिए तो है ही नही, तुम मेहनत करके दूसरों के लिए. उत्पादन करते हो । 
तुम्हारे हाथ में एक ही ऐसा हथियार है कि उत्पादन बन्द कर दो, तो मालिक की 
नाडियाँ ठड्डी हो जाती हैं। 

क्रान्ति हो जाने के वाद आज कोई स्स में हडताल कर सकता है ? ऐसा करे, 
तो कहँगे कि यह लोकद्रोह करता है। कारण, अब मालकियत बदल गयी है। उत्पादन 
समाज के लिए है और उसमे हृटताल करना लोकद्रोह है। इसलिए हडताल का तत्त्व 
ऊ्ैती में कमी नहीं जा सका । क्रान्ति का पहला नारा था--दुनियाभर के मजदूरो, 
एक हो । किसानो” शब्द उसमें बाद में जोडा गया । सधर्ष की एकता के लिए ऐसा 
किया गया । मजदूरों मे एक हो जाने की वात इसलिए कही गयी कि मजदूर एक 
कारखाने में रहते हूँ । अनायास्त मजदूर एक जगह आ जाते हैं । इसलिए उनका 
संगठन सुलभ हो जाता है। मजदूरों का सगठन जिस भूमिका से और जिस पद्धति से 
हो सकता है, उसी भूमिका से और उसी पद्धति से किसानो का सगठत नही हो सकता, 
क्योंकि हडताल कमी किसान का अस्प्र ही नही रहा है। 

प्रश्व है कि तब किसानो का संगठन कैसे हो ? किसान छोटा मालिक है। इस 
छोटे मालिक के सगठन का एक ही आधार हो सकता है कि सब छोटे-छोटे मालिक 
अपनी माज्नकियत को मिला लें, जिसकी परिणति आज विनोवा के ग्रामदान में हरे 
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गयी। सौ में से नब्वे आदमी यदि अपनी मालकियत को मिला देते है, तो सौ में से दस 
आदमियो से हम क्या कहेंगे ” तब प्रतिकार की वात आती है | विनोवा कहता है 
कि मेरा सौम्यतम प्रतिकार होगा । यह सौम्यतम प्रतिकार महा भयकर वस्तु है । 
इन दस आदमियो से मे नव्बें आदमी कहेंगे कि उत्पादन तो गाँव के लिए होता ही 
चाहिए तुम्हारे खेत हम जोतेगे, हम तुमसे पैसा नही लेगे, पर तुम्हे खिलाने का हम 
प्रवन्ध करेंगे ! आज तक हम पैसा लेते थे और खेत जोतते थे । आज से हमने यह तय 
कर लिया है कि हमारे इस गाँव में किसीकी भी मेहनत नही विकेगी, पर गाँव की 
जमीन भी पडी नही रहेगी | यह किसी व्यक्ति-विशेप की जमीन है ही नही, यह तो 
सारे गाँव की जमीन है। इसे हम मुफ्त में जोतेंगे । 

आज तो हमे ऐसा मालूम होता है कि यदि ऐसा होने लगे, तब तो मालिक की 
मौज ही हो जायगी । मैं कहता हूँ कि ऐसा नही है । 

एक दफा किराये की वस में बैठने के लिए मैं अड्डे पर गया। मोटरवाले ने कहा 
कि अमी दस मिनट में रवाना होगे । दस मिनट की जगह एक घटा हों गया | उबर 
ट्रेंन का वक्‍त भी बीतने लगा । तब मोटर में से उतरकर मैने ड्राइवर से कहा कि “मैं 
आपकी मोटर में नही जाऊँगा ।” उसने कहा कि “मैं मोटर के पैसे नहीं लोटाऊँगा ।” 

मैने कहा, “आपसे पैसा थोडे ही माँग रहा हूँ | में तो इतना ही कह रहा हूँ कि 
आपकी मोटर में मैं नहीं जाऊँगा |” 

“आप मोटर में नही जायेंगे, पर टिकट तो खरीदा है ।” 

“खरीदा है तो आप जानें और टिकट जाने । मैं आपसे पैसे नही माँग रहा हूँ ।” 

अब वह मेरे पीछे दौड रहा है कि “हमको क्या खैरात दे रहे हो ? हम खैरात 
किसीकी नहीं लेते ।” 

मोटरवाले से थदि मै पैसे माँगता, तो वह मुझसे लडाई करने लगता | पर में 
तो कह रहा हूँ कि “वैसे से मुझे कोई मतलव ही नही है । तुम्हारी मोटर में मैं नहीं 
जाना चाहता हूँ । इससे ज्यादा मै क्या कह रहा हूँ ?” तो वह कहता है, “फिर हम 
मुफ्त में तुम्हारे पैसे क्यो लें ?” 

ऐसी वात मनुष्य के स्वाभिमान को खटकती रहती है । हृदय-परिव्तत की 
प्रक्रिया में आगे चलकर ऐसे वहुत-से कदम आ सकते है, जो एक ओर से वहुत सौम्ब 
मालूम होते है, लेकिन दूसरी ओर से बहुत तीत्र होते है । 

हम हरएक आदमी के ईमान का सगठन करना चाहते हैं! इस तरह का सौम्य 
सत्याग्रह तमी हो सकेगा, जब कि बडे मालिको के लिए छोटे मालिक और गैर-मालिको 
के मन में ईर्ष्या और देंप नही होगा और उनकी अपनी मालकियत त्रह्मार्पण' हो 
चुकी होगी । ७ 


लेखक की अन्य रचनाएँ 

अहिसक कान्ति की प्रक्रिया 
॥0॥॥ लेखक की यह कृति करुणामूलक साम्ययोग-प्रधान 
॥॥ पी अहिसक क्रान्ति के समझने के लिए अप्रतिम है। 
क्रान्ति और सो भी अहिसक ! अहिसा की 
| जीवनव्यापी विराट्ता और उसके लिए शक्ति- 


स्नोतस्विनी, वलद्ायिनी, विधायक,  लोकनिष्ठ, 


प्ग विभूतिमय क्रान्ति की प्रक्रिया को समझने के लिए 
। हर व्यक्ति के काम की दिशावोधक रचना। नवीन 


# &०४ऐछ.... सशोधित सस्करण पृष्ठ ३८८ मूल्य ४.०० | 
लोकनीति-विचार 

राजनीति और समाजनीति के क्षेत्र में 'लोकनीति/ अब अनवूज पहेली नहीं 
रह गयी है। राजनीति के ऐतिहासिक विकासक्रम में 'लोकनोति' अद्यतन विचार- 
प्रक्रिया है, जो हमे साम्ययोग तक ले जाती है । लोकनीति क्या है, उसकी 
उपयोगिता क्या है, उसका ध्येय बया है और वह समाज को किस मजिल तक ऊपर 
उठाती है, इन सब बातों का वैज्ञानिक विश्लेषण दादा ने अपनी मनोरम शैली में 
किया है। यह पुस्तक विचार/क्षेत्र में क्राति छानेवाली है । पृष्ठ १२८, मल्य २००। 


स्त्री-पुरुष सहजीवन 

स्त्री-पुरुप के पारस्परिक सम्बन्ध, व्यक्तित्व, उत्तर- 
दायित्व, धामिक विवि-विधानो की खोचतान, परि- 
भाषाओं की सूक्ष्म आलोचना, परस्पर विरोधिता | 
आदि का शास्त्रीय, वैजानिक, मावनागत और मानव- ; ः 
निप्थ विवेचन | दृष्टान्तो के प्रकाश में जीवन का 
मूल्याकन । पृष्ठ १८०, मूल्य २५० | 

गांधी पुण्य-स्सरण 

गांवी के जन्म और निर्वाण-दिवसो पर दादा के किये गये कतिपय प्रवचनों का 

सकलन। इसमे लेखक ने वायू के व्यक्तित्व की भूमिका से देश की वर्तमान आधिक, 


सामाजिक और नैतिक स्थिति का, विश्व-शान्ति का ज्वलन्त और मासिक चित्र प्रस्तुत 
किया है। आत्म-निरीक्षण के लिए अनोखी पुस्तिका पृष्ठ ४८, मूल्य ०७५। 
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